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ழ்‌ 


ஆகும்‌, மூதல்வனுவான்‌ தொழிலிற்‌ சுதந்திரம்‌ உடையவனே ஆவன்‌; 

- அங்ஙனம்‌ ஆக, வினைக்கு ஏற்றபடி படைப்போனை முதல்வன்‌ என்றல்‌ 
எவ்வாறு பொருந்தும்‌ என்னும்‌ தடை பின்வருமாறு விடுக்கப்படும்‌. 
குளவியின்‌ முட்டையில்‌ தோன்றும்‌ புழுவே வளர்ச்சி அடைந்து குளவி 
ஆகும்‌. ஏனைய புழுக்கள்‌ குளவி ஆகா. அதுபோல, உயிர்‌ முதற்‌- 
பொருளைச்‌ சார்ந்து சிவமாந்தன்மை எய்தும்‌ உரிமை உடையது. 
குளவி ஆதற்கு உரிய புழுவிற்கு அவ்வப்பொழுது வேண்டப்‌ 
படும்‌ தட்பவெப்ப நிலை, உணவு முதலியவற்றை அதன்‌ தாய்‌ 
முறையாகக்‌ கொடுத்து வருகிறது. அதுபோல, உயிர்களின்‌ அறிவு 
வளர்ச்சிக்குப்‌ பொருந்துமாறு நிலம்‌, உடல்‌ முதலியவற்றை உயிர்‌- 
களுக்குக்‌ கொடுத்து அவற்றின்‌ பக்குவநிலையை வளர்க்கின்றான்‌ முதல்‌ 
வன்‌. இதனால்‌ அவன்‌ தன்வயம்‌ உடையவனல்லன்‌ எனக்‌ கொள்வது 
பொருந்தாது அல்லவா? என்கிறார்‌ மெய்கண்டதேவர்‌. 


அவர்‌ அருளிச்செய்த செய்யுள்‌: 


**வித்துண்டா மூலம்‌ விளைத்தவா தாரகமாம்‌ 

அத்தன்தாள்‌ நிற்றல்‌ அவர்‌ வினையால்‌ -வித்தகமாம்‌ 

வேட்டுவனாம்‌ அப்புழுப்போல்‌ வேண்டுருவைத்‌ தான்கொடுத்துக்‌ 
கூட்டானே மண்போற்‌ குளிர்ந்து £* என வரும்‌ 


தாரகமாம்‌ மண்‌ குளிர்ந்தவழி வித்து அதன்‌ கண்‌ (முன்னறே) 
உளது ஆக, அம்மபூலம்‌ முளைத்தவாறு போல, (மாயை) தாரகமாம்‌ 
அத்தன்தாள்‌ நிற்றலால்‌, (அவன்‌ சங்கற்பித்த பேது) 
அவர்‌ வினையால்‌ (காரியங்களைத்தரும்‌) வித்தகம்‌ ஆம்‌; வேட்டுவன்‌ 
ஆதற்கு உரிய அப்புமுவிற்கு (அதன்தாய்‌ உதவுமாறு) போல, (தான்‌ 
சங்கற்பித்து வேண்டிய கருவி உடல்‌ முதலியவற்றை முதல்வன்‌) 
கூட்டானே? வினைக்கு ஏற்றபடி கூட்டுதல்‌ பற்றி அவன்‌ சுதந்திர த்‌- 
திற்கு இழுக்கில்லை எனக்கொண்டு கூட்டி, வருவித்து, உரைத்துக்‌ 
கொள்க. 


தாரகம்‌ - சார்பு, ஆதாரம்‌. 


வித்தின்‌ விளைவை அதற்குச்‌ சார்பாயுள்ள நிலத்தின்‌ மீது ஏற்றி 
“நிலம்‌ விளைந்தது”” எனக்கூறுதல்‌ போல, மாமயையினின்றும்‌ 
தோன்றும்‌ தனுகரண புவன யோகங்களை அதற்கு ஆதாரமாய்‌ நிற்கும்‌ 
முதல்வனிடத்திலிருந்து, அவன்‌ சங்கற்பத்தால்‌ தோன்றின என்பதே 
வேதத்தின்‌ கருத்து என்று இப்பாட்டால்‌ ஆரியர்‌ உணர்த்தும்‌ 
துட்பம்‌ உணர்ந்து உளங்கொளத்தக்கது. சித்தாந்த சைவத்தில்‌ 
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மூதில்வன்‌ உலகின்‌. உபர்தானகாரண்ன்‌ அல்லன்‌; சேவலம்‌ நிமித்தஃ- 
காரணனும்‌ அல்லன்‌. மற்றுப்‌: “பரம ஆதார. நிமித்த காரணன்‌ * 
என்பது கடைப்பிடிக்கத்தக்கது, இங்கு, பெரதுவாக வழங்கி வரும்‌ 
பிரமரகீட நியாயத்தை (வண்டுபுழு. உவமையை) அறிவியலுக்குப்‌ 
பொருந்தாமை பற்றி ஆசிரியர்‌ உடன்படாது, அதனை அறிவியல்‌ 
முறையில்‌ ஆராய்ந்து-திருக்தமுறவைத்துக்‌ காட்டுதலை ஓர்ந்துணர்க. 


ஒரு பொருளின்‌ இருப்பையுணர்ந்து, அதனைப்‌ பிற பொருள்‌- 
களினின்றும்‌ பிறித்தறிவதே அந்தப்‌ பொருளின்‌ உண்மையை உணர்‌- 
தல்‌ எனப்படும்‌. இவை முறையே அளவையாலும்‌ இலக்கணத்தாலும்‌ 
பெறப்படுபவை. அளவை காட்சி, கருகல்‌, உரை எனமூன்று வகைப்‌ 
படும்‌. இலக்கணம்‌ பொது வியல்பு, சிறப்பியல்பு என இரண்டு வகைப்‌- 
படும்‌. ஐரினமாகிய பல பொருள்களுக்குப்‌ பொது வாய்‌ உள்ள இயல்பு 
பொது வியல்பு, குறித்த யொருளின்கண்‌ மட்டுமுள்ள இயல்பு சிறப்‌- 
பியல்பு. உணவு உட்கொள்ளல்‌, உயிர்த்தல்‌, வளர்தல்‌ என்பவை 
உயிருள்ள பொருள்களின்‌ பொது வியல்பு; புடைபெயரரமை தாவரத்‌ 
இன்‌ சிறப்பியல்பு. இக்குறியீடு ஆய்வுநூல்களில்‌ வழங்குவது. இனி, 
மெய்ந்நூல்கள்‌ பிறபொருட்சார்புபற்றி ஒரு பொருளுக்குள்ள இயல்‌- 
பைப்‌ பொது எனவும்‌, பிற பொருட்சார்பு பற்றாது குறித்த பொரு- 
ளின்‌ கண்‌ உள்ள இயல்பைச்சிறப்பு எனவும்‌ வழங்கும்‌. உலகத்தைப்‌ 
படைத்துக்‌ காத்து நடாத்துவோன்‌ முதல்வன்‌ என்‌ பது முதல்வனுக்குப்‌ 
பொது வியல்‌. அவன்‌ சிவசத்து என்பது அவன்றன்‌ கிறப்பியல்பு. 
சிற்றறிவுடைமை, உடம்பை இயக்குதல்‌ அன்மாவின்‌ பொதுவியல்பு; 
அறிவு விழைவு முயற்சியுடைமை அதன்‌ சிறப்பியல்பு. இவற்றுள்‌ 
பொதுவியல்பு தடத்தம்‌ எனவும்‌, சிறப்பியல்பு சொரூபம்‌ எனவும்‌ 
குறிக்கப்படும்‌. தடத்தம்‌-- அயலிலுள்ள டுபாருட்கண்‌ இருப்பது. 
சொருபம்‌--தன்‌ இயல்பு. அதத்துவியாவிருத்தம்‌ என்னும்‌ இலக்கணம்‌ 
கதுடத்தத்துள்‌ அடங்கும்‌. அச்சொல்லின்‌ இயல்பு அஃதல்லா திலிருந்து 
இரும்புவது என்னும்‌ பொருள்தரும்‌. பிற பல நுட்பங்களை நூலுட்‌ 


கண்டுகொள்க. 


இத்துனைச்சிறப்பு வாய்ந்த சவஞானபோதத்திற்குப்‌ பலஉரை- 
கள்‌ இருப்பினும்‌ திருவாவடுதுறை ஆகீன முனிவராக விளங்கிய 
மாதவச்சிவஞானயோகிகள்‌ அருளிச்செய்துள்ள சிற்றுரையும்திராவிட 
மாபாடியமுமே திட்ப நுட்பம்‌ செறிந்து நூற்பொருளை உள்ள- 
வாறு இனிது விளக்கும்‌ செம்மையான உரைகள்‌ ஆகும்‌. அவ்வுரை- 
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முதற்‌ சூத்திரம்‌ 


அடுத்த நாள்‌ மெய்கண்டதேவர்‌ பிள்ளாயார்‌ இிருமுன்பு 
நிட்டை கூடி நின்றார்‌. நிட்டை கலைந்து உலக முகப்படும்போது, 
அவர்‌ சிந்தனை பின்வருமாறு சென்றது. இவ்வுலகம்‌ என்றும்‌ 
உள்ளதாகத்‌ தோன்றுகிறது. ஆயினும்‌, “*அசத்தே முதற்கண்‌ 
இருந்தது, அதனினின்று சத்து உளதாயிற்று”' 1, சத்தே முதற்‌ 
கண்‌ இருந்தது, அஃதொன்றே அத்விதீயம்‌ 8; விரிந்தனை குவிந்‌ 
கனை விழுங்குயிர்‌ உமிழ்ந்தனை 3; என்று இவ்வாறு வடமொழி, 
தென்மொழி இரண்டினுமுள்ள பெருநூல்கள்‌ கூறுகின்றன. அவை 
ஒன்றோடு ஒன்று மாறுபடுவனவாகவும்‌ காணப்படுகின்றன. இத 
னாலல்லவா பல மதங்கள்‌ எழுந்தன! சிலர்‌, உலகு என்றும்‌ 
இப்படியே இருக்கும்‌ என்கின்றனர்‌; சிலர்‌ இஃது ஒரு காலத்தில்‌ முற்றி- 
லும்‌ அழிந்து, பின்‌ ஒரு காலத்தில்‌ தோன்றும்‌ என்கின்றனர்‌; சிலர்‌ இவ்‌- 
வாறு உலகை நடத்தும்‌ ஒரு கடவுள்‌ இருக்கிறார்‌ என்கின்றனர்‌; சிலர்‌ 
உலகம்‌ தரனே தொழிற்படும்‌; ஒரு முதல்வன்‌ உளன்‌ எனக்கொள்வது 
வீண்‌ என்கின்றனர்‌. இவைபற்றிய உண்மையை அளவைமுறையில்‌ 
சொல்லிவைத்தால்‌, தக்கவர்கள்‌ சாவதானமாக எண்ணி உண்மை 
உணர்தல்‌ கூடும்‌ அல்லவா! ஆதலினால்‌ சொல்லி வைப்போம்‌! இவ்‌- 
வுலகம்‌ முழுவதும்‌ அழிவதை ஒருவர்‌ பார்க்க முடியாது. ஆயினும்‌, 
இதில்‌ உள்ள பொருள்களும்‌, இதன்‌ பாகங்களும்‌, உடம்போடு கூடிய 
உயிர்களும்‌ தோன்றுவதையும்‌, நின்று வளர்வதையும்‌, பின்‌ தேய்ந்து 
மாய்வதையும்‌ காண்கின்றோம்‌. இச்செயல்கள்‌ காரணகாரிய நியதிக்கு 
உட்பட்டு, ஒழுங்கு முறையில்‌ நிகழ்கின்றன. பொதுவாக, நம்‌ ௮றிவிற்‌ 
படுவன எல்லாம்‌ தோன்றி நின்று மறைவனவே. இதனால்‌ இவ்வுலகை 
உள்பொருள்‌ என்று கொள்ளவேண்டும்‌; மயங்கியபோது கயிற்றில்‌ 
தோன்றும்‌ அரவுபோல்‌ இது மித்தை என்றோ, இல்பொருள்‌ என்றோ 
கூறுதல்‌ பொருத்தம்‌ அன்று. இதன்‌ ஓவ்வொருபாகமும்‌ ஓவ்வொரு 
காலத்தில்‌ இனம்‌ பற்றி ஒருங்கே தோன்றுதலும்‌, ஒருங்கே அழிதலும்‌ 
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ஓ. 
வட்ட 


சரணப்படுகின்றன. கார்காலத்தில்‌ பயிர்களும்‌ ஒருவகை இற்றுயிர்‌ 
களும்‌ ஒருங்கே தோன்றுகின்றன; வேனிற்‌ காலத்தில்‌ அவை ஒருங்கே 
அழி௫சின்றன; ஆதலினால்‌, இவ்வுலகம்‌ முழுவதும்‌ ஒருகாலத்தில்‌ 
தோன்றியது எனவும்‌, பின்‌ ஒருகாலத்தில்‌ ஒருங்கே அழியும்‌ எனவும்‌ 
இத்து உணர்தல்‌ பொருத்தமே. உயிர்கள்‌ எல்லாம்‌ இவ்வுலகால்‌ 
பயன்‌ எய்துகின்றன. அவற்றின்‌ உடம்பு வளர்தற்கு ஏற்றபடி அறி- 
வும்‌ வளர்கிறது. எல்லாமக்களுக்கும்‌ அறியாமை அறிவு என்பன 
இருளும்‌ ஒளியும்‌ போல மாறி மாறி வரினும்‌, அறியாமை தேய்தலும்‌ 
அறிவு. மேம்பட்டு வருதலும்‌ கண்கூடு. யான்‌ எனக்‌ தனனை 
நோக்கி அறியும்‌ அறிவே அன்மா அல்லது உயிர்‌ எனப்படும்‌. அதன்‌ 
அறிவை மறைப்பதாய்‌ ஒரு பொருள்‌ உண்டு. அகனை இருள்‌, மலம்‌, 
மாசு எனக்கூறலாம்‌. அம்மாசு நீங்கி உயிர்கள்‌ தம்மை உணர்ந்து குலை 
வனையும்‌ உணர்ந்து, தலைவனைச்‌ சார்ந்து இன்புறுதற்‌ பே.ர௬ட்டே 
உலகப்படைப்பு உளதாயிற்று. உலகைப்‌ படைப்போன்‌ எனவும்‌, 
காப்போன்‌ எனவும்‌, அழிப்போன்‌ எனவும்‌ கடவுள்‌ முமமார்ததிகளா- 
கப்‌ பேசப்படினும்‌ எல்லாவற்றையும்‌ ஒருங்கே அழிக்கும்‌ முற்றழிப்‌- 
புக்‌ கடவுள்‌ ஒருவனே முதல்வன்‌ எனக்கொள்வதே பெநியோர்களது 
துணிபு. இவ்வாறு, உலகஇற்கு முதல்வன்‌ சிவபிரானே என முடித்துக்‌ 
கூறுவதே ஆகமங்களின்‌ துணிபு. இதனை உணர்த்தும்‌ ஒரு சூத்திரம்‌ 
செய்வோம்‌ என எண்ணிப்‌ பின்வரும்‌ சூத்திரத்தை எழுதி 
வைத்தனர்‌: 


1. அவன்‌ அவள்‌ அதுவெனும்‌ அவைமூ வினைமையின்‌ 
தோற்றிய திதியே ஒடுங்கிமலத்‌ துளதாம்‌ 
அந்தம்‌ ஆதி என்மனார்‌ புலவர்‌. 


அன்பர்‌ அன்றும்‌ வந்து இச்சூத்திரத்தைச்‌ சொல்லக்‌ கேட்டு 
மேலும்‌ வினாவினர்‌: 


அன்‌: இச்சூத்திரப்‌ பொருளைத்‌ தெரிவித்தருள வேண்டும்‌. 


டுமய்‌ : காணப்படும்‌ உலகம்‌ ஒருவன்‌, ஒருத்தி, ஒன்று எனச்‌ சுட்டி 
அறியப்படுவதாய்‌ உள்ளது. இக்காரணம்பற்றி இஃது உள்‌- 
பொருளாய்‌, கோற்றம்‌ நிலை இறுதி என்னும்‌ முத்கொழிலையும்‌ உடை 
யது என்பது எளிதின்‌ விளங்கும்‌. இதுதானே தோன்றாது. ஒருவன்‌ 
தோற்றுவிக்கத்‌ கோன்றியதே ஆம்‌. தான்‌ தோன்றிய போது, முன்‌ 
தின்னை ஒடுக்கிக்கொண்டு ஒருவனாய்‌ தின்ற முதல்வனிடத்திலிருந்து 
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சூத்திரஞ்செய்து அதனோடு விட்டுவிட்டார்‌. கடவுள்‌ உலகைப்‌ 
படைத்ததற்கு நோக்கம்‌ ஓன்றும்‌ கூற முடியாது; விளையாட்டாகவே 
படைத்தார்‌ என்றார்‌. 


மெய்‌ : ஆம்‌: நூல்கள்‌ பொதுவாக உண்மைகளை உணர்த்துவனவும்‌, 
சிறப்பாக உணர்த்துவனவும்‌ என இருவகைப்படும்‌. இவற்றில்‌ 
முன்னையகைச்‌ சார்ந்ததே பிரம்ம சூத்திரம்‌. வேதம்‌ பொது என்பதும்‌ 
இக்கருத்துப்‌ பற்றியே. இவையெல்லாம்‌ சாதாரண மக்கள்‌ ஓரளவு 
உண்மையை அறிந்து கொள்ளுதற்பொருட்டு எழுந்தவை. இனி, 
சிவாகமங்களும்‌ திருமுறைகளும்‌ திருவுந்தியார்‌ திருக்களிற்றுப்படியார்‌ 
என்னும்‌ நூல்களும்‌ சத்திநிபாதம்‌ எய்திய உத்தமர்களுக்கு உரி- 
யவை. மாணிக்கவாசகர்‌ “காத்தும்‌ படைத்தும்‌ கறந்தும்‌ விளை- 
யாடி” எனப்‌ பின்னர்க்‌ கூறி, முன்னர்‌, ““ஐயாநீ ஆட்கொண்டரு- 
ஞம்‌ விளையாட்டின்‌, உய்வார்கள்‌ உய்யும்‌ வகையெல்லாம்‌ உய்ந்‌- 
தொழிந்கோம்‌”” 6 எனக்கூறுதலின்‌, யாம்‌ கூறிய கருத்துப்‌ பழமை 
யானது என்பது விளங்கும்‌. 


இங்கு விளையாட்டு என்றது எளிதிற்‌ செய்யப்படுவது 
என்னும்‌ பொருளையுடையது; வீண்‌ செயல்‌ என்னும்‌ கருத்தில்‌ 
அலது ஆளப்படவில்லை. உய்வார்கள்‌ உய்யும்‌ வகை என்றது 
புல்லாகிப்‌ பூடாய்‌ இப்படிப்‌ பல பிறப்பெடுத்து மக்களாய்‌, அப்‌ 
பிறப்பில்‌ முறையே புறச்சமயமும்‌, வைதிகச்சமயமும்‌ சார்ந்து 
அறிவுநுணுகிச்‌ சைவ சமயம்சராந்து சரியை கிரியையோகமுகிர்ச்சியும்‌ 
பெற்று ஞானத்தாற்‌ சவனடியை நணுகுதல்‌. திருவெம்பாவையில்‌ 
உரையாடும்‌ பெண்கள்‌ இறைவனை உணர்ந்து அவனுக்கு ஆட்பட்டு 
ஒழுகி, மேல்‌ பிறவியை வேண்டாதவர்கள்‌ என்பது அறிக. 


அன்‌: இவையெல்லாம்‌ அரிய கருத்துக்கள்‌. எனக்கு இப்போது 
வரும்‌ ஐயம்‌ இவ்வளவும்‌ இரண்டாவது அடியிலே முடிந்திருக்க, 
மேலும்‌ “அந்தம்‌ ஆதி!” என முடித்துக்‌ கூறியதன்‌ கருத்து யாதோ 
என்பது . ம 


மெய்‌: நல்ல வினா! ஓடுங்கியினின்றும்‌ உளதாம்‌ என்றமையால்‌, 
முதல்வனாவான்‌ ஓவ்வொரு தொழில்‌ செய்வோர்‌ எனப்பட்ட அயன்‌ 
மால்களைக்‌ கடந்து முத்கொழிலும்‌ இயற்றுவோன்‌, முற்றிலும்‌: 
ஓடுக்கி அவற்றை மீளத்தருவோன்‌ என்பது. மட்டும்‌ தான்‌ பெறப்‌- 
படும்‌. 
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இனி, திருக்கோயில்‌ அமைத்தல்‌ முதலிய செயல்களில்‌ பலருங்கூடி. 
அச்செயலை முடித்தலின்‌, அதுபோல, பல்லோரும்‌ சேர்ந்து உலகைப்‌ 
படைப்பர்‌ எனக்‌ கொள்வோம்‌ என்பர்‌ அநேகேசுரவாதிகள்‌: அவர்‌ 
கருத்துப்‌ பொருந்தாது என்று உணர்த்த எழுந்ததே மூன்றாம்‌ அடி. 


இருக்கோயில்‌ முதலியவற்றைச்‌ செய்வோர்‌ பலராயினும்‌, 
௮வர்‌ பலரும்‌ தலைமைத்‌ தச்சன்‌ ஒருவன்‌ ஆணைவழி நின்றே 
செய்வர்‌. அதுபோல, உலகும்‌ முதல்வனது ஆணைவழியே உளதாவது 
அன்றிப்‌ பலர்‌ செயல்களின்‌ காரியமாகாது. உயிர்கள்‌ தாம்‌ தாம்‌ 
செய்வதாகக்‌ கருதினும்‌ அவை எல்லாம்‌ முதல்வன்‌ ஆணை வயப்பட்‌ 
டனவன்றித்‌ தம்‌ வயம்‌ உடையவை அல்ல. ஆதலால்‌ அந்தமே ஆதி, 
முற்றழிப்பைச்‌ செய்யும்‌ கடவுளே முதல்வன்‌; ஏனையர்‌ சுட்டறிவுடை- 
'யர்‌ ஆதலால்‌, அவர்‌ அனைவரும்‌ அக்கடவுளின்‌ ஆணைவழி நிற்‌ 
போரே ஆவர்‌ என்பது மூன்றாவது அடியின்‌ பொருள்‌. 


சுவேதாசுவதர உபநிடதத்தில்‌, “தன்‌ ஆளும்‌ ஆற்றல்களால்‌ 

எல்லாவற்றையும்‌ ஆளும்‌ உருத்திரன்‌ ஒருவளே, அவன்‌ இரண்டாம்‌ 

£ என்றது இக்கருத்தே பற்றி 

எழுந்தது ஆகும்‌. மாணிக்கவாசகரும்‌ ''ஒருவன்‌ என்னும்‌ ஒருவன்‌ 

காண்க?” 8 என்றது போற்றி உணரத்தக்கது. ஒன்று, ஒருவன்‌, 

சத்து என்னும்‌ சொற்கள்‌ பரம்பொருளைக்‌ குறிக்க வேதத்தில்‌ ஆளப்‌- 
படும்‌ சொற்கள்‌. 


பொருளாக நிற்பான்‌ அல்லன்‌: : 


பரம௫வனால்‌ உணர்த்தப்படும்‌ இந்நூற்பொருளை உணரப்புகும்‌ 
போது, உலகியல்பற்றிச்‌ சில உண்மைகள்‌ கடைப்பிடிக்கத்‌ தக்கவை. 
அவற்றையும்‌ உனக்கு விளக்குவோம்‌. முதலாவது உண்மை சஹற்‌- 
காரியவாதம்‌ எல்பது. சத்‌--உள்ளது; காரியம்‌- ஆக்கப்பட்டது; 
வாதம்‌-பேச்சு. ஒருபொருள்‌ ஆக்கபடுவதற்கு முன்னும்‌, அதன்‌ 
காரணத்தில்‌ ஆற்றல்‌ உருவில்‌ உள்ளது என்னும்‌ பேச்சு சற்காரிய 
வாதம்‌ எனப்படும்‌. எள்ளில்‌ நெய்‌ முன்‌ உள்ளமையின்‌, அதனினின்று 
எண்ணெய்‌ எடுக்கப்படுகின்றது; மணலில்‌ எண்ணெய்‌ எடுக்க முடி- 
யாது.பஞ்சில்‌ நூல்‌ நூற்கலாம்‌; மணலில்‌ நூற்றல்‌ இயலாது. இங்ஙனம்‌ 
காரணத்திற்கும்‌ காரியத்திற்கும்‌ ஒருதொடர்பு இருத்தல்வேண்டும்‌ 
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என்பதே அவ்வாதம்‌. ஆற்றல்‌ வடிவு காரணம்‌, விளக்க வடிவுகாரியம்‌ 
(சத்திரூபம்‌ காரணம்‌, வியத்திரூபம்‌ காரியம்‌) என இவ்வாதத்தின்‌ 
முடிந்த பயனைக்கொள்ளலாம்‌. ஒருகாரணம்‌ பிறிதொன்றன்‌ சேர்க்கை 
யால்‌ தன்நிலை திரிந்து காரியம்‌ ஆகலாம்‌, பால்‌ தயிராவது போல. 
இது பரிணாமம்‌ எனப்படும்‌. அன்றிக்காரணம்‌ வேறு வடிவை அடைந்து 
காரியம்‌ ஆகலாம்‌; துணி குடையாக வடிவெடுப்பது போல, இது 
விருத்தி எனப்படும்‌. இனி, ஒருவர்‌ தம்‌ பிறப்புக்‌ கட்டத்தில்‌ 
(பீ௦30005) சனி இருந்த இடமும்‌ பார்த்த இடமும்‌ பயன்தரா; 
அல்லது, பயன்‌ குறையும்‌ என்பர்‌ சோதிட நூலார்‌. அதுபோல, 
சுட்டறிவு உடைமையும்‌, சுடடறிவால்‌ அறியப்படுதலும்‌ குற்றம்‌ 
உடையன. ஒருபொருளைத்‌ தனக்கு வேழாக இஃது என அறிவதே 
சுட்டறிவு, இப்படி உலகப்பொருள்‌ எல்லாம்‌ அறியப்படுவன. அவை 
அனைத்தும்‌ நில்லாது அழிவன; அதாவது, தோன்றி நின்று அழிவன;ஃ 
இறைவன்‌ நிலைத்த பொருளாதல்‌ பற்றியே சுட்டறிவால்‌ அறியப்படு- 
வதில்லை. இவ்வுண்மை அவன்‌ அவள்‌ அது எனும்‌ அவை மூவினைமை- 
யின்‌ என்றதில்‌ அமைக்கப்பட்டுள்ளது. சுட்டி அறியப்படும்‌ உலகத்‌ 
தொகுதி தோற்றம்‌ நிலை கேடு என்னும்‌ முத்தொழில்‌ உடைமையால்‌ 
என்பது அதன்பொருள்‌. இங்குள்ள அடை. கருத்துடை அடை. ௮ஃது! 
உலகத்தொகுதி மூவினை உடையது எனத்துணிவதற்கு உரிய ஏதுவைக்‌ 
குறிக்கின்றது. இங்ஙனம்‌ ஒருகருத்தை அதற்கு உரிய வாய்பாட்டாற்‌ 
கூறாது, வேறு ஓரு மொழியில்‌ கூட்டிஉரைப்பதை இலக்கண நூலார்‌ 
உடம்பொடு புணர்த்துச்சொல்லுதல்‌ என்பர்‌. இனி, சுட்டறிவுடைய 
பெபருளெல்லாம்‌ தன்வயம்‌ உடையவை ஆகா?சுட்டுணர்வு இல்லாது 
எல்லாவற்றையும்‌ அறிந்தாங்கு அறிந்துநிற்கும்‌ முதல்வன்‌ தன்வயம்‌ 
உடையன்‌. சுட்டுணர்வுடைய உயிர்களெல்லாம்‌ அஃது இல்லாத 
முதல்வன்‌ வழி நடப்பனவேயன்றித்‌ தமக்கெனச்‌ சுதந்திரம்‌ இல்லா- 
தவை எனக்கொள்க, இதனால்‌ எல்லாவற்றையும்‌ தன்விருப்பின்படி 
நிகழ்த்துவோன்‌ முதல்வன்‌ ஒருவனே என்பது விளங்கும்‌- 


அன்‌: வணக்கம்‌; சென்று வருகிறேன்‌. 
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மெய்‌: மேலைச்‌ சூத்திரத்தில்‌ அந்தம்‌ என்று கூறிய முற்றழிப்புக்கடவுள்‌ 
உயிர்களைப்‌ படைத்து நடத்தும்போது அவ்வுயிர்களே யாயும்‌, 
அவற்றின்‌ வேருயும்‌, அவற்றோடு உடனாயும்‌ நிற்பன்‌; அவன்‌ ஆணை 
எனப்படும்‌ அருளாற்றலின்வழி உயிர்கள்‌ வினைகளைச்‌ செய்தும்‌, 
அவற்றின்‌ பயனை நுகர்ந்தும்‌, நடு, மேல்‌, கீழ்‌ உள்ள உலகங்களில்‌ 
இறந்தும்‌ பிறந்தும்‌ இடையறாது உழன்று வரும்‌; இவ்வாறு அவை 
பிறப்பிறப்புக்களை மேற்கொள்ளும்படி முதல்வன்‌ தன்‌ அருளாற்றலி- 
னின்றும்‌ நீங்குதலின்றி ஒற்றித்து நிற்பன்‌ என்பது சூத்திரத்தின்‌ 
பொருள்‌. 


அன்‌: முதல்வன்‌ உலகத்தோடு ஒன்றாய்‌, அதனின்‌ வேழுய்‌, உடனாய்‌ 
இருக்கின்றான்‌ என்பதை விளக்கியருள வேண்டும்‌. 


மெய்‌: பொருள்‌ தன்மையால்‌ உயிர்களும்‌ வேறே, இறைவனும்‌ 
வேறே; எதுபோல்‌ எனின்‌, வியாழன்‌, வெள்ளி முதலிய கோள்‌ மின்‌ 
களும்‌ வேறே, ஏனை விண்மீன்களும்‌ வேறே ஆதல்போல. முன்னையவை 
ஞாயிற்றின்‌ ஒளியால்‌ மின்னுவன, பின்னையவை தாமே தம்‌ 
ஒளியால்‌ மின்னுவன. உயிர்கள்‌ அறிவிக்க அறிவன, முதல்வன்‌ 
தானே எல்லரம்‌ அறிந்து உயிர்களுக்கு அறிவிப்பவன்‌. இதனால்‌ வேறு 
என்பதன்‌ கருத்து விளங்கும்‌. 

இனி, இங்கனம்‌ இறைவன்‌ உயிர்களின்‌ வேருயினும்‌, அவற்றிற்‌ 
கலந்து அவையே என்னும்படி. ஒன்றி நிற்கின்றான்‌. எது போல 
எனின்‌, உடலுக்கு வேறாகிய உயிர்‌ அதன்கண்‌ இடங்கொண்டு 
பிரித்தறியாதபடி கலந்திருத்தல்‌ போல. மேலும்‌, அவன்‌ உயிர்‌- 
களை அறிவித்தும்‌ செயற்படுத்தியும்‌ வரும்போது அவற்றோடு 
உடனாகி நிற்கின்றான்‌. எது போல எனின்‌, கண்‌ ஒரு பொருளைக்‌ 
காணும்போது, உயிரின்‌ அறிவு அதனை இடங்கொள்வதோடு, அதனை 
அவ்வப்‌ பொருளின்மேல்‌ செஓத்திக்‌ காணச்‌ செய்து தானும்‌ 
அப்பொருளைக்‌ காண்கின்றது; அதுபோல என்க. இங்ஙனம்‌ இரண்டு 
பொருள்‌ ஒரு தன்மைப்பட்டு ஒன்றே போலப்‌ பிரித்து அறியவாராது 
நிற்கும்‌ நிலையை வேதங்கள்‌ அத்து விதமென்ற சொல்லாற்‌ குறிக்‌- 
கின்றன. இதனை இரண்டன்‌ ஒருமை எனக்கூறலாம்‌. 


அன்‌: இறைவனுக்கும்‌ உயிர்க்கும்‌, அல்லது இறைவனுக்கும்‌ உலகிற்கும்‌ 
உள்ளதகொடர்பைத்‌ தாங்கள்தான்‌ முதன்‌ முதலாக வெளிப்படுத்து 
கிறிர்களா, அல்லது மூன்னரே யாரேனும்‌ எடுத்தோதி உள்ளனரைர 
என அறிய விழைகின்றேன்‌. 








19 


இல்லை- அதுதான்‌ ஆன்மா அல்லது உயிர்‌ எனப்படும்‌. இங்கனம்‌, 
பொருள்‌ இரண்டு என்பது பெறப்படினும்‌, சுருதி 'த்விதீயம்‌. 
என்னாது. **அத்விதீயம்‌* என அவ்விருமையை மறுக்க வந்தது 
ஆதலால்‌, பொருள்‌ இரண்டயினும்‌, அவை இரண்டு என்பதுபட 
வேறுபட்டு நிற்கவில்லை என்பதே அதன்‌ கருத்து, இதனால்‌, 
திருஞான சம்பந்தர்‌ தருமொழியே பரமசித்தாந்தமாகல்‌ தெளிக. 


அன்‌ : தெளிந்தேன்‌. ஆயினும்‌, மேலும்‌ சில ஐயங்களைக்‌ தீர்த்துக்‌ 
கொள்ள எண்ணுகிறேன்‌, :“ஏகம்‌ சத்‌”: எனவும்‌. **ஏகோஹி ருத்ர;:* 
எனவும்‌, “ஸத்‌ ஏவ, ஏகமேவ”” எனவும்‌ கேட்கப்படுதலின்‌, 
பொருள்‌ ஒன்றே எனக்கொள்ளுதல்‌ பொருந்தாதா என்பது ஐயம்‌. 


முதற்கண்‌ சொன்ன தொடர்‌ இருக்கு வேதத்தில்‌ ;1--164--46ல்‌ 
“இந்த்ரம்‌ மித்ரம்‌ வருணம்‌ அக்நிம்‌ ஆஹாுர்‌ அஃதோ திவ்யஸ்‌ ஸ 
ஸுபர்ணோ கருத்மாந்‌ ஏகம்‌ ஸத்‌ விப்ரா பஹுதார வதந்தி. என 
வருகிறது. 


இதன்‌ பொருள்‌ : சத்தாகிய ஒருவரையே இந்திரன்‌, மித்திரன்‌, 
வருணன்‌, அக்னி, அழகிய திவ்விய கருடன்‌ என்றிவ்வாறு அறிஞர்‌ 
பலவாகக்‌ கூறுகின்றனர்‌ என்பது, இது வேத காலத்தில்‌ தலையாய 
அறிவினாரிடத்தெழுந்த ஒரு சிறந்த முடிவைத்‌ தெரிவிக்கின்றது. 
இயற்கையின்‌ ஆற்றல்களை இந்திரன்‌, வாயு, அக்கினி முதலாகத்‌ 
தெய்வமெனக்‌ கொண்டு வழிபட்ட மக்கள்‌, பின்‌ அவ்வாற்றல்கள்‌ 
அனைத்தும ஒரு முதற்பொருளுக்கே உரியவை என உணர்ந்து, 
அவற்றின்‌ சமட்டி (சேர்த்துக்‌ கூறுவது) நிலையை முதற்பொருள்‌ எனக்‌ 
கண்டு அதனைச்‌ சத்து, ஏகம்‌ என்றனர்‌. சத்து-மாறுதலில்லாத செம்‌ 
பொருள்‌. ஏகம்‌-தான்‌ ஒன்றேயாய்‌ நிற்பது. அத்தகைய சமட்டி 
நிலைக்குக்‌ கொடுத்த உருவமும்‌ பெயரும்‌ உருத்திரசிவன்‌ என்பது 
சுவேதாசுவதரத்தில்‌ முன்னர்‌ நாம்‌ காட்டிய தொடரால்‌ இனிது 
விளங்கும்‌. சாந்தோக்கியத்தில்‌ “சத்தே, ஒன்றே, அத்விதீயம்‌” 
என்றதும்‌ அதுவே. இதனால்‌, ஏகம்‌ என்னும்‌ சொல்‌ பரம்பொருள்‌ 
ஒன்று என்பதைத்தான்‌ குறிக்கும்‌. உள்பொருள்‌ ஒன்றே அதாவது 
பதார்த்தம்‌ ஒன்றே என்னும்‌ பொருளைத்‌ தராது. 


இதனால்‌ , வேதங்களில்‌ ஏகம்‌ என்றது ஒன்று எனவே பொருள்‌ 
படும்‌; அதன்‌ தாற்பரியம்‌ பதிப்பொருள்‌ ஒன்று என்பதே அகும்‌. 
இங்ஙனம்‌ ஆராய்வோனுக்குப்‌ பசு என்பது பெயர்‌; ஏன்‌ என்றால்‌ 
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அகப்படக்‌ கொண்டு சுழலச்‌ செய்கின்றது. அதுபோல, முதல்வனும்‌ 
தானும்‌ தன்‌ அருளாற்றலும்‌ என இரு கிறப்பட்டு இயைந்து நின்றே 
பசு பாசங்களைக்‌ தன்‌ நிறைவில்‌ அகப்படுத்திச்‌ செயற்படுத்துகின்றான்‌. 
முதல்வனைச்‌ சிவன்‌ எனவும்‌, அவன்றன்‌ அருளாற்றலைச்‌ சத்தி எனவும்‌ 
நூல்கள்‌ வழங்குகின்றன. இங்கனம்‌ ஒரு பொருள்‌ ஓருவாற்றான்‌ 
இரு திறப்பட்டு வழங்குதற்கண்‌, அவ்விருதிறங்களுக்சூம்‌ உள்ள 
சம்பந்தம்‌ தாதான்மியம்‌ எனப்படும்‌. குண குணிகளுக்கும்‌, அவயவ 
அவயவிகளுக்கும்‌ உள்ள சம்பந்தம்‌ தாதான்மியமே ஆகும்‌. ௮ச்‌ 
சொல்லின்‌ இயல்பு அது தானாதற்றன்மை என்பது, இதனைத்தமிழில்‌ 
ஒன்றன்‌ இருமை என வழங்கலாம்‌. முதல்வன்‌ தன்‌ ஆணை எனப்படும்‌ 
சற்சத்தியின்‌ நீக்கமின்‌ றி நிற்பன்‌ என்றது இங்கனம்‌ தாதான்மியத்‌- 
தால்‌ அவன்தானும்‌ தன்‌ சத்தியும்‌ என இருதிறப்பட்டு நிற்பன்‌ 
என்னும்‌ கருத்துப்‌ பற்றியதே ஆம்‌. 


இருபொருள்‌ ஓன்றெனும்படி. ஒற்றுமைப்பட்டு இயைந்து 
நிற்றற்கு ஏதுவாகிய சம்பந்தம்‌ அத்துவிதம்‌ அல்லது இரண்டன்‌ 
ஒருமை என மேற்‌ கூறினோம்‌. ஒரு பொருளே ஒரு வகையால்‌- 
இரண்டாக நிற்றற்கு ஏதுவாகிய சம்பந்தம்‌ தாதான்மியம்‌ அல்லது 
ஓன்றன்‌ இருமை என்பது இப்போது கூறப்படுகின்றது. இவற்றை 
மறவாது மனத்துக்‌ கொள்க. 


அன்‌: ““அம்மையப்ப ரேயுலகுக்‌ கம்மையப்ப ரென்றறிக 
அம்மையப்ப ரப்பரிசே வந்தளிப்பா்‌' '--எனவும்‌, 
“நம்‌ கையினால்‌ நாமனைத்தும்‌ செய்தாற்‌ போல்‌ நாடனைத்தும்‌ 
மங்கையினால்‌ செய்தளிக்கும்‌ நாயகனும்‌ 


எனவும்‌ நம்‌ தமிழ்மொழிக்கண்‌ பெரியோர்கள்‌ இறைவனது சத்தியின்‌ 
உண்மையைக்‌ கூறியிருத்தல்‌ அடியேன்‌ நினைவிலுள்ளது. உபநிடதவ்‌ 
களில்‌ இப்படி. வரும்‌ கருத்தை அறிய அவாவுகின்றேன்‌. 


மெய்‌: “அது பிரசைகளின்‌ பொருட்டுப்‌ பல ஆவேவன்‌ என 
எண்ணிற்று :(ததைக்ஷ்த பஹாஸ்யாம்‌ ப்ரஜாயாயேதி) எனச்‌ சாந்‌- 
தோக்கியத்தினும்‌. ““அவன்‌ விரும்பினான்‌ பிரஜைகளின்‌ பொருட்டுப்பல 
ஆவேன்‌ என: (ஸோகாமயத பஹாுஸ்யாம்‌ ப்ரஜாயாயேதி) எனத்‌ 
தைத்திரியத்தும்‌ வருவன சத்தி சங்கற்பம்‌ குறிக்தனவேயாம்‌. சுவேதா 
சுவதரத்தில்‌, இவருடைய பராசத்தி அறிவெனவும்‌, வன்மை எனவும்‌? 
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செயலெனவும்‌, பலவடிவில்‌ . கேட்கப்படுகின்றது (பராஸ்ய சக்திர்‌ 
விவி தைவஸ்ரூயதே-ஞான பலக்ரியாச) எனத்‌ தெளிவாக வருகிறது. 


அன்‌: வேதாந்திகள்‌ என்றும்‌, அத்துவிதிகள்‌ என்றும்‌ தம்மைக்கூறிக்‌ 
கொள்ளும்‌ ஒரு சாரார்‌, “பிரம்மம்‌ விசாதீய சசாதீய சுவகத பேதம்‌ 
இல்லது” எனக்‌ கூறுகிறார்கள்‌. அவர்கள்‌ எக்கருத்தில்‌ இவ்வாறு கூறு- 
இருர்கள்‌? அது சிவநெறிக்குப்‌ பொருந்தியுள்ளதா எனஅறிய விழை 
கின்றேன்‌. 


மெய்‌: சாதி என்பது தருக்க நூலார்‌ கொள்ளும்‌ ஒருகருத்துப்‌ பொருள்‌ 
(0௦1000). பல பொருள்களுக்குத்‌ தம்முள்‌ உளதாகிய பொதுமையே 
(00௦1 01181௧௦16715110) சாதி எனப்படும்‌. 


நாம்‌ பதி, பசு, பாசம்‌ என்னும்‌ முப்பொருள்களும்‌ என்றும்‌ 
உள்ள பொருள்கள்‌ எனவும்‌, ஒன்றினின்று மற்றொன்று ஆக்கமப்‌- 
படாதவை எனவும்‌ கூறுகிறோம்‌. ஆனால்‌ வேதாந்த சூத்திரத்தைப்‌ பின்‌ 
பற்றும்‌ ஒரு இலர்‌, பிரம்மம்‌ ஒன்றுதான்‌ உள்பொருள்‌; அஃது அறிவு 
மாத்திரமாய்‌ உள்ளது; அவிச்சைவயத்தால்‌ அது சகம்‌, சீவன்‌, பரம்‌ 
என வேறு பட்டுத்‌ தோன்றும்‌. இக்தோற்றம்‌, மயங்கியவழிக்‌ கயிறு 
அரவாகத்‌ தோன்றுவது போன்றது. தெளிந்தவழி அது கயிறாகவே 
இருத்தல்‌ போல, மகாவாக்கியப்‌ பொருளைக்‌ கேட்டுச்‌ சிந்தித்துத்‌ 
தன்னைப்‌ பிரம்மம்‌ என்று திடமாகப்‌ பாவித்தால்‌, தான்‌ அறிவு 
மாத்திரையாய்‌ ஒன்றேயாய்‌ நிற்றல்‌ கூடும்‌ என்பர்‌. 


பதியும்‌ பசுவும்‌ அறிவுடைப்பொருள்கள்‌, பாசம்‌ அறிவில்லது. 
விசாதீயபேதம்‌ இல்லை என்பதனால்‌ பிரமத்தின்‌ வேற்று இனமாகிய, 
பாசமில்லை என்பது பெறப்படும்‌; சசாகீய பேதம்‌ இல்லை என்பதனால்‌ 
பிரம்மத்திற்கு ஒத்த இனமாகிய பசுக்கள்‌ இல்லையென்பது பெறப்‌- 
படும்‌. சுவகதபேதம்‌ இல்லை என்பதனால்‌ பிரமம்‌ தனக்குள்‌ அவயவ 
அவயவி என்றாவது, குணகுணி என்றாவது கருதுவதற்கு இடந்தராது, 
அறிவு மாத்திரமாய்‌ நிற்பது என்பது பெறப்படும்‌; இஃது ஒரு 
பொருட்‌ கொள்கையினர்‌ (ஏகானம்வாதிகள்‌) மதம்‌. 


வேதாந்தம்‌ என்பது உண்மையில்‌ வேத முடிவாகிய உபநிட- 
தங்களைத்‌ தான்‌ குறிக்கும்‌; ஒளவை திரு நான்‌ மறை முடிவு என்றது 
இவற்றையே. இவற்றின்‌ பொருளை அஆராயப்‌ புகுந்த. வேதாந்த 


எலி 


சூத்திரங்களும்‌ உபசாரம்‌ பற்றி வேதாந்தநூல்‌ எனப்படும்‌. ௮ச்‌- 
சூத்திரங்களுக்குப்‌ பலர்‌ பலவாறு உரைகள்‌ எழுதி அவ்வுரைகளையே 
வேதாந்தம்‌ என்பராயின்‌, நாம்‌ அதற்கு என்கடவேம்‌! அத்துவிதம்‌ 
என்னும்‌ சொற்‌ பொருளை மேலே விளக்கினோம்‌. அது திருஞான; 
சம்பந்தர்‌ முதலிய பரமாசாரியர்களது கருத்து என்றும்‌ காட்டினோம்‌. 
பசுபதி என்னும்‌ ஆட்சி உபநிடதங்களில்‌ வருகின்றது. பதி எனவரும்‌ 
இடத்திலும்‌, பசுபதி என்றே கொள்வது வடமொழி மதம்‌. இராமச்‌- 
சந்திரன்‌ என்னும்‌ முழுப்பெயரைக்‌ கூறாமல்‌, சந்திரன்‌ என்றோ, 
இராமன்‌ என்றோ, அதன்‌ ஒரு கூற்றைக்‌ கூறினும்‌, முழுப்பெயர்தான்‌ 
சொள்ளப்படும்‌. இதனை “நாமை கதேச நாமக்கிரகணம்‌' என்று கூறு 
வர்‌. பெயரின்‌ ஒரு புடைபற்றி முழுப்பெயர்‌ கொள்ளப்படும்‌ என்பது 
கருத்து. பதிகாப்‌ அவன்‌; பசு-கட்டுற்றது (சாதி ஒருமை); பசு என்றமை 
பற்றியே பாசத்தின்‌ உண்மை பெறப்படும்‌. பாசம்‌-கட்டுவது. இன்னும்‌ 
முதல்வன்‌ சத்திமான்‌ எனவும்‌, அவன்‌ அருளாற்றல்‌ சத்தி எனவும்‌ 
படும்‌ என்று மேலே காட்டினோம்‌. இங்ஙவனமாகவும்‌, வேறு வகையிற்‌- 
கூறிப்‌ பிணங்குவராயின்‌, *“அவ்வளவின்‌ அவன்‌ மதிமுக'' என விடுப்ப 
கன்றி நாம்‌ நாத்திகத்தைக்‌ கொள்ளுதல்‌ தகாது. 


அன்‌: இதுவரை அடிகளிடம்‌ கேட்டுணர்ந்த உண்மைகளை அளவை 
முறையின்‌ வைத்து அறிய விரும்புகிறேன்‌. அளவையானும்‌ இலக்‌ 
கணத்தானும்‌ பொருள்‌ உண்மை உணரப்படும்‌ என்பது ஆய்வாளர்‌ 
துணிபு என்பது அடியேன்‌ கேட்டறிந்தது. உலகம்‌ காரியம்‌. அதாவது 
ஆக்கப்பட்டது. ஒரு காரியத்திற்கு முதற்காரணம்‌, துணைக்காரணம்‌, 
நிமித்த காரணம்‌ என மூன்று காரணங்கள்‌ இருத்தல்‌ வேண்டும்‌. ஒரு 
வீடு கட்டி முடிக்க வேண்டும்‌ எனின்‌, அதற்கு முதற்‌ காரணமாகச்‌ 
செங்கல்‌, சுண்ணாம்பு, மரம்‌, ஆணி முதலியவை வேண்டும்‌, நிமித்த 
காரணம்‌ அதைத்திட்டமிட்டு நடத்தும்‌ தலைமைத்‌ தொழிற்கலைஞன்‌- 
துணைக்காரணம்‌ கருவிகள்‌ , இயந்திரம்‌ முதலியன. இவ்வாறு உல 
கிற்கு முதற்காரணம்‌ மாயை என அறிகிறேன்‌; ஆதாரமாகவும்‌ 
நிமித்தமாகவும்‌ உள்ள காரணம்‌ சிவபிரான்‌; துணைக்காரணம்‌ யாது? 


மெய்‌: நீர்‌ கூறிய பாட்டிலிருந்தே தெரிந்து கொண்டிருக்கலாமே; 
“-நங்கையினால்‌ நாம்‌ அனைத்துஞ்செய்தாற்‌ போல்‌ நாடனைத்தும்‌- 
நங்கையினாற்‌ செய்தகளிக்கும்‌ நாயகனும்‌'' என்றீரே! 
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ஆன்மா உணர்த்த உணர்வது, தானே உணராது. மேலே பிராண 
வாயுவைப்‌ பற்றி ஆய்ந்தபோது கருவிகள்‌ ஒடுங்க, ஒடுங்க அறிவின்‌ 
விளக்கம்‌ குறைந்து குறைந்து, வரும்‌ எனக்‌ கனவு, உறக்கம்‌ 
பேருறக்கம்‌ என்பவற்றின்‌ நிகழ்ச்செபற்றி ஆராய்ந்தோம்‌. பேருறக்கத்‌, 
இன்‌ மேலும்‌ உயிர்ப்படங்கி நிற்கும்‌ பேரிருள்நிலை ஒன்றுண்டு. அந்‌- - 
நிலையில்‌ உயிர்க்கு அறிவு சிறிதும்‌ விளங்குவதில்லை. இருள்‌- 
நிலையிலிருந்து பின்‌ பிராணவாயு, கலை, வித்தை, அராகம்‌ என்பனவும்‌, 
சித்தம்‌ முதலிய கருவிகளும்‌ விளக்குகள்‌ போலத்‌ தொழிற்‌- 
படுதலினாற்றான்‌. அவற்றான்‌ உணர்த்த உயிர்‌ உணர்கின்றது. விழிப்பு 
நிலையினும்‌ நூல்களானும்‌ ஆ௫ிரியரானும்‌ உணர்த்த உணர்கிறது. 
தூனே உணர்வதில்லை. சுத்த நிலையினும்‌ முதல்வனது இயல்பினையும்‌ 
கன்‌ இயல்பையும்‌ உணர்த்தினாலன்றி உயிர்‌ உணர்வதில்லை. இதனால்‌, 
ஆன்மா முதல்வனின்‌ வேறு என ணர்ந்து கொள்க. சுருக்கமாக 
உணர்த்த உணர்தலின்‌ ஆன்மா பரம்‌ பொருளுக்கு வேருக உள்ளது 
எனக்‌ கொள்க. 


மா: இனி, இங்குக்‌ கூறியவை தனித்தனி ஆன்மா அல்லவேனும்‌, 
பருவுடல்‌ முதலாகக்‌ கூறியவற்றுள்‌ ஒன்றின்‌ றியும்‌ உணர்வு நிகமாமை 
யின்‌, இவ்வனைத்தின்‌ கூட்டமே ஆன்மா எனின்‌ வகும்‌ இழுக்கு 
யாதெனத்‌ தெரிவித்தல்‌ வேண்டும்‌. 


மெய்‌: இவ்வனைத்தும்‌ என்றவற்றை ஆராய்ந்து காணின்‌, அவை கலை 
முதல்‌ நிலம்‌ வரையுள்ள முப்பது தத்துவம்‌ என அமையும்‌; இவற்றுள்‌ 
யாதும்‌ ஆன்மா எனப்‌ பெயர்‌ பெறுவதில்லை; இவை ஒன்று சேர்ந்த 
போதும்‌, பருவுடல்‌, நுண்‌உடல்‌, குணஉடல்‌, கஞ்சுக உடல்‌ 
என்றிங்ஙனம்‌ பெயர்‌ பெறுவதன்றி, ஆன்மா எனப்படுவதில்லை. 
ஆதலினால்‌, அவற்றை இன்னது இன்னது, என அறிந்து வந்த ஆன்மா 
அவற்றின்‌ வேறே ஆகும்‌. இனி, இதுவரை ஆய்ந்து கண்ட உண்மை 
களைத்‌ தொகுத்துச்‌ சூத்திரமாகத்‌ தருதும்‌:- 

**உளதில தென்றலின்‌ எனதுடல்‌ என்றலின்‌, 

ஜம்புலன்‌ ஓடுக்கம்‌ அறிதலின்‌, கண்படில்‌ 

உண்டிவினை இன்மையின்‌, உணர்த்த உணர்தலின்‌, 

மாயா இயந்திர தனுவினுள்‌ ஆன்மா”: 
என்பது மூன்றாம்‌ சூத்திரம்‌. 


இலதென்றல்‌ முதலிய ஏதுக்களால்‌, மாயா இயந்திரம்‌ போன்ற 








ம) ய ப 





ப: 
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இவற்றுள்‌ மாயை என்பது அசுத்த மாயையின்‌ கலக்குண்ட. 
பாகமாய்‌ உயிரின்‌ ஆற்றலைப்‌ பொதுவாக விளங்க வைப்பது. இஃது 
உயிர்க்கு உட்சட்டை போன்று நின்று, உறங்கி விழித்தபின்‌ சுகமாக 
உறங்கினேன்‌ என்று உணர்தற்கு ஏதுவாய்‌ உள்ளது. இதனை ஆனந்கு 
மயகோசம்‌என்று உபநிடதமும்‌, காரண சரீரம்‌ என்று ஆகமமூம்கூறும்‌. 
கலை என்பது மலத்தின்‌ ஆற்றலைச்‌ சிறிது நீக்கி உயிரின்‌ செயலாற்றலை 
விளக்கி அதன்‌.அறிவை அந்தக்‌ கரணங்களில்‌ உய்ப்பது. க௱லம்‌ அச்‌ 
செயற்குக்‌ துணைக்காரணமாய்‌ நின்று, இறப்பு நிகழ்வு எதிர்வு எனப்‌ 
பாகுபட்டு நின்று உயிர்க்கு நுகர்ச்சியை எதிர்‌ பார்க்க வைப்பதும்‌, 
நிகழ்த்துவதும்‌, முடித்து வேறொன்றை எதிர்‌ பார்க்க. வைப்பது 
மாகிய செயலைச்‌ செய்து கலையோடு உடன்‌ நிகழ்வது. நியதி 
உயிர்‌ தான்‌ செய்த .வினைய்பயனைத்‌ தானே நுகரும்படி நியமிப்பது. 
வித்தை உயிரின்‌ அறிவாற்றலை விளக்குவது. அர௱கம்‌ அதன்‌ விழை 
வாற்றலை விளக்குவது, கலை முதலிய ஐந்தனோடுஞ்‌ சேர்ந்து மூலப்‌ 
பகுதியின்‌ குணங்களில்‌ தோயும்‌ சாய்வுடையனாய்‌ நிற்கும்‌ உயிர்‌ 
புருடன்‌ எனப்படும்‌. கலை முதல்‌ ஐந்தும்‌ உயிர்க்கு அறிவு, இச்சை, 
செயல்களைப்‌ பிரித்து விளக்குவனவாகலின்‌ விஞ்ஞானமய கோசம்‌ 
என்றும்‌, சட்டை போல்‌ உடன்‌ நின்று உதவுதலின்‌ கஞ்சுகசரீறம்‌ 
என்றும்‌ வேக ஆகமங்களிற்‌ கூறப்படும்‌. மாயை உட்சட்டை போல 
வும்‌, கலை வித்தை அராகம்‌ மேற்‌ சட்டை போலவும்‌, காலம்‌ அடிநிலை 
போலவும்‌, நியதி தலைப்பாகை போலவும்‌ நின்று உதவுவன. 


மாயை முதல்‌ புருடன்‌ வரை எண்ணப்படும்‌ எழு தத்துவங்‌ 
களும்‌ வித்தியாதத்துவங்கள்‌ எனப்படும்‌. இவை உயிரை நுகர்வோனா 
கச்‌ செய்தலின்‌ போசயித்துரு தொகுதி எனவும்‌ படும்‌. 


ம-ர்‌ மேல்‌ பொறிகளாஇப புறக்கருவிகள்‌ வாயிற்‌ காட்டு அல்லது 
நிருவிகற்பக்‌ சாட்சிக்கு வாயிலாக உள்ளன என்றும்‌, மனம்‌ முதலிய 
அந்தக்‌ கரணங்கள்‌ பொருள்களை இஃது இன்னது எனச்‌ சவிகற்பமாகக்‌ 
காணும்‌ மானகக்காட்சிக்குக்‌ கருவிகள்‌ என்றும்‌ கூறினீர்கள்‌. 
அவற்றைப்‌ போலக்‌ சகலை முதலிய கருவிகள்‌ ஏதேனும்‌ ஒன்றற்குக்‌ . 
கருவிகள்‌ எனப்படுவது உண்டேர என அறியும்‌ விருப்புடையேன்‌ 


மெய்‌: உண்டு; சவிகற்பக்‌ கட்‌சிக்குச்‌ சிறந்த கருவியாக உள்ள புத்தி 
ஒரு பொருளை இன்னது: என நிச்சயிக்கும்‌ போது தன்கண்‌ பதிந்துள்ள 
வினைகளுக்கு ஏற்றபடியும்‌, எதிர்ப்பட்ட! பொருளின்‌ கண்‌ மிக்குத்‌ 


அல்லது 
அல்லது 


பிலி. 








பம்‌ 
ப்பூ, 


ப ட்டிரதர்‌ 
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மெய்‌: முதல்வனுக்கு உயிர்களின்‌ பாசப்பிணிப்பை நீக்கிச்‌ சிவத்துவ 
விளக்கம்‌ எனப்படும்‌ பேரின்ப நுகர்ச்சியைக்‌ கொடுக்க வேண்டும்‌ என்‌ 
னும்‌ இரக்கம்‌ இயல்பாக உண்டு. அவ்விரக்கமே சத்தி (ஆற்றல்‌, 
வல்லமை) சத்தியும்‌ சிவமும்‌ உடம்பும்‌ கையும்‌ போலவும்‌, ஞாயிறும்‌ 
ஒளியும்‌ போலவும்‌ தாதான்மிய (ஒன்றன்‌ இருமை) சம்பந்தத்தான்‌ 
இயைந்து நிற்றலின்‌, யாண்டும்‌ பிரிப்பின்றியே நிற்கும்‌. இவ்வுண்‌- 
மையை முதல்வன்‌ அருளே கண்ணாக அவனைக்கண்டவர்கள்‌ 
உணர்வர்‌. 


ஆகாயத்திற்‌ காணப்படும்‌ மீன்கள்‌ இருவகைப்படும்‌; அவை 
நாள்‌ மீன்‌, கோள்மீன்‌ என்பவை. இவற்றுள்‌ வியாழன்‌, வெள்ளி 
முதலிய கோள்கள்‌ ஞாயிற்றின்‌ ஒளியாவ்‌ விளங்குவன ஆதலால்‌, 
அதன்‌ ஒளியில்‌ அவை தோன்றாது ஒடுங்கி நிற்பினும்‌, தாம்‌ ஞாயிற்‌ 
றின்‌ வேறாய்‌, அதனோடு உடனாய்‌ நின்றே ஒளிர்வன; அதுபோல, 
உயிர்கள்‌ சிவசத்தியால்‌ அறிவு விளங்கி, அவன்‌ உடனாய்‌ மன்னத்‌ 
குமக்கு உரிய பொருள்களை அறிந்து நுகர்ந்துவரும்‌. அருளுக்கும்‌ 
உயிர்களுக்கும்‌ உள்ள சம்பந்தமே. அத்துவிதம்‌'. (இரண்டன்‌ ஒருமை) 
இரண்டாய்‌ நிற்றல்‌ இன்மை எனப்படும்‌. 


வெய்யோன்‌ ஒளியின்‌ ஒடுங்கி விளங்காது 
வெய்யோனை ஆகாத மீன்போல - மெய்யவனின்‌ 
கண்டுகேட்‌ டுண்டுயிர்த்‌ துற்றறியும்‌ ஐம்புலனைக்‌ 
கண்டுடனாய்‌ மன்னுதலைக்‌ காண்‌. 

அருளுண்டாம்‌ ஈசற்கு அதுசத்தி அன்றே 
அருளும்‌ அவனன்றி இல்லை - அருளின்‌ (று) 
அவனன்றே இல்லை அருட்கண்ணார்‌ கண்ணுக்கு 
இரவிபோல்‌ நிற்கும்‌அரன்‌ ஏய்ந்து. 


இரவி-ஞாயிறு. ஞாயிறு தன்‌ஒளியோடு தாதான்மியமாய்‌ நிற்றல்‌ 
போல, அரன்‌ தன்‌அருளோடு ஏய்ந்து நிற்கும்‌்என உரைத்துக்கொள்க. 
'இவ்வெண்பாக்களை மனப்பாடம்‌ செய்து கொள்க. 

இதனோடு அன்றைய பாடம்‌ முடிந்தது. 


ன்க்‌ 
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தம்மையே முதற்பொருளாக உணர்வது உண்டு. அந்நிலையில்‌ 
அவர்க்கு. உண்டாகும்‌ உணர்வு. பசுஞானம்‌ எனப்படும்‌. இவ்விடத்து 
இவ்வாறு உணரும்‌ உயிர்‌ தத்துவங்களினின்றும்‌ நீங்கிற்றேனும்‌, 
மலவாதனையின்‌ நீங்காமையின்‌, அவ்வுணர்வு பசுத்துவ வாதனை 
பற்றி வரும்‌ யான்‌ என்னும்‌ செருக்கு எனவே மெய்யுணர்ந்கோரால்‌ 
எண்ணப்படுகின்றது. தத்துவரூபம்‌, சத்துவ தரிசனம்‌, தத்துவ 
்‌ சுத்தி, ஆன்ம ரூபம்‌, சிவ ரூபம்‌, ஆன்ம தரிசனம்‌, சிவ தரிசனம்‌, 
ஆன்ம சுத்தி, சிவயோகம்‌, சிவபோகம்‌ என்னும்‌ பத்து ஞானச்‌ 
செய்திகளள்‌ முதல்‌ மூன்றன்‌ பின்னர்‌ நிகழ்வ தாயுள்ள ஆன்ம 
ரூபமே இது. இறைவன்‌ திருவருளின்‌ உண்மையைத்‌ தலைப்பட்டு 
உணர்வதே சவரூபம்‌.. இச்‌ சிவரூபம்‌ என்னும்‌ உணர்வு. உதிக்கும்‌ 
போது. “யான்‌ முதல்‌'' என நின்ற முன்னைய. துணிவுணர்வு. அறியா 
மையாய்க்‌ கழிந்து, யான்‌ எல்லாம்‌ செய்ய.வல்லேன்‌; சிவனோடு 
ஒப்ப எல்லாச்‌ செயலும்‌. எனக்குக்‌ கூடும்‌ என்னும்‌ உணர்வு உதிக்கும்‌; 
இவ்வுணர்வு ஆன்ம: தரிசனம்‌. எனப்படும்‌. இங்கு யான்‌ என்னும்‌ 
செருக்கு நீங்கினும்‌: சிவனது செயலைக்‌ தன்செயல்‌ எகை்‌ கருதும்‌ 
எனது என்னும்‌ செருக்கு உளது; இதனைச்‌ சவசம உணர்வு என்பர்‌. 


மேற்காட்டிய ஆன்ம ரூபமாகிய நான்‌: முதல்‌. (அஹம்‌ 
பிரம்மாஸ்மி) என்னும்‌ உணர்வும்‌, ஆன்ம தரிசனம்‌ எனப்பட்ட 
சிவ சமஉணர்வும்‌ பசுத்துவ வாதனையால்‌ யான்‌, எனது என்னும்‌ 
செருக்குப்பற்றி நிகழ்வன. இதனால்‌, இவை பசு ஞானம்‌ எனப்படும்‌ , 
மேற்கூறிய பாச ஞானத்திற்கும்‌, இங்கு இதுவரை விளக்கப்பட்ட 
பசுஞானத்திற்கும்‌ அப்பாற்பட்டவனே முதல்வன்‌. இக்கருத்துப்‌ 
பற்றியே முதல்வனை “வாக்குமனாகீதன்‌'” என மெய்ந்நூல்கள்‌ 
ஒதுகின்றன. வாக்கு-நாதம்‌ முடிவான தத்துவங்களான்‌ விளங்கும்‌ 
பாசஞானம்‌; மனம்‌ - அதனின்‌ வேளுகிய, இருவகைப்படும்‌ 
பசுஞானம்‌. 


இனி, எல்லாச்‌ செயலும்‌ கிவன்செயல்‌; அவனன்றி ஓரணுவும்‌ 
அசையாது எனப்‌ பட்டாங்கு அறியும்‌ அறிவு சிவதரிசனம்‌ எனப்படும்‌. 
இதனால்‌ விளைவது ஆன்ம சுத்தி; அஃதாவது ஆன்மா மலமஈயை 
கன்ம வாதனையின்‌ நீங்கிய தூயநிலை, இந்த நிலையில்‌, ஆன்மா 
இருவருள்‌ ஒளியைத்‌ தெளியக்கண்டு தனக்கோர்‌ அறிவூம்‌ செயலும்‌ 
இன்றி அதன்‌ வழி நிற்கும்‌. இங்ஙனம்‌ அருளோடு ஒன்றி நிற்கும்‌ 
நிலையே சிவயோகம்‌. இது துரிய அருள்நிலை எனக்‌ குறிக்கப்பெறும்‌. 





லையை 
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“யாவையும்‌ சூனியம்‌ சத்தெதிர்‌ ஆகலின்‌ 


சத்தே அறியாது; அசத்திலது அறியாது; ச 
இருதிறன்‌ அறிவுளது இரண்டலா ஆன்மா” - என வரும்‌. 


ம-ர்‌ : சத்தெதிர்‌ யாவையும்‌ சூனியமாகலின்‌ அசத்தைச்‌ சத்து 
நுகராது; அசத்து (உணர்வு) இலதாகலின்‌ அது சத்தை அறிந்து 
நுகராது. ஆதலின்‌, இருதிறனையும்‌ அறியும்‌ அறிவு ஒன்று உள்ளது. 
அஃது ஆன்மா என்பது இச்சூத்திரப்‌ பொருள்‌. இருதிறன்‌ அறிவுளது 
சத்தும்‌ அசத்தும்‌ அல்லாத ஆன்மா, என்றதில்‌ மேலும்‌ பொருள்‌ 
அடங்கியிருப்பின்‌ தெரிவித்தருளல்‌ வேண்டும்‌. 


மெய்‌ : நன்கு உணர்ந்தனை. இருதிறன்‌ அறிவு உளது என்னும்‌ 
தொடரை மூன்று வேற்றுமைப்‌ பொருளில்‌ கலந்து டெரரள்‌ தருமாறு 
அமைத்துள்ளோம்‌. 


இரண்டாம்‌ வேற்றுமைப்‌ பொருள்‌ பற்றிவிரிப்பின்‌, சத்தும்‌ 
அசத்தும்‌ ஆகிய இருவகையினையும்‌ அறியும்‌ அறிவுளது அவ்விரண்டும்‌ 
அல்லாத ஆன்மா என விரிந்து பொருள்‌ தரும்‌. 


மூன்றாம்‌ வேற்றுமைப்‌ பொருள்‌ பற்றிச்‌ சத்தாலும்‌ அசத்தாலும்‌ 
விளங்கி அறியும்‌ அறிவுளது அவ்வான்மா எனப்‌ பொருள்‌ தரும்‌. 


ஏழாம்‌ வேற்றுமைப்‌ பொருள்‌ பற்றிச்‌ சத்து, அசத்து என்னும்‌ 
இரண்டின்‌ கண்ணும்‌ நிற்பதாகிய அறிவுளது ஆன்மா என்னும்‌ 
பொருள்‌ தரும்‌. 


இவற்றை இயைத்து உணரின்‌, ஆன்மா அசத்தை, அசத்தால்‌ 
விளங்கி அறிந்து அசத்தின்கண்‌ உள்ளதாயும்‌, சத்தைச்‌ சத்தால்‌ 
அறிந்து சத்தின்கண்‌ உள்ளதாயும்‌ நிற்கும்‌ சிறப்பியல்பு உடையது 
எனக்‌ கொள்ளப்படும்‌. அஃதாவது, உயிர்‌, பிறப்பு நிலையில்‌, உலகப்‌ 
பொருள்களை அறிந்து அழுந்தும்‌; அங்ஙனம்‌ அறிந்து அழுந்துதற்கண்‌ 
அதற்கு வியஞ்சகமாயுள்ளவை நிலம்‌ முதல்‌ மாயை ஈரறுகிய 
தத்துவங்கள்‌. இங்ஙனம்‌, அறிந்து நுகரும்‌ நிலையில்‌, அஃது அறியப்‌ 
படும்‌ பொருளின்‌ வேருய்த்‌ தனித்து நில்லாது அதுவாயே நிற்கும்‌. 
ஆன்மா புறப்பொருளாயும்‌, பருவுடலாயும்‌, ஐம்பொறிகளாயும்‌, 
நுண்‌உடலாயும்‌, அந்தக்கரணமாயும்‌ இங்ஙனம்‌ அனைத்துமாய்‌ நின்று, 
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ட்ட சத்து, சித்து, அநந்தம்‌, ஆனந்தம்‌ என உபநிடதங்கள்‌ கூறு 
மன்‌. இன்னும்‌: ஆகமங்கள்‌ தம்‌ வயமுடைமை, இயற்கை 
உணர்வுடைமை, எல்லாம்‌ அறியும்‌ தன்மை, பேரின்பமுடைமை 
பேரருளுடைமை, முடிவிலாற்றலுடைமை, தூய ன ப 
இயல்பாகவே பாசங்களின்‌ நீங்கி நிற்றல்‌ என முதல்வனது அருட்‌- 
குணங்களை எட்டாக விரித்துக்கூறும்‌. ஆதலின்‌, முதல்வன்‌, நிர்க்‌ 
குணன்‌ என்பதற்குப்‌ பொருள்‌, அவன்‌ பிரஇருதி குணங்களாகிய 
சத்துவம்‌, இராசதம்‌, தாமதம்‌, என்னும்‌ முக்குணங்கள்‌ இல்லாத 
வன்‌ என்பதே ஆகும்‌. 'எட்டுவான்‌ குணத்தீசன்‌”' எனத்திருமுறை 
யும்‌, “எண்குணத்தான்‌'' எனப்‌ பெ£துமறையும்‌ கூறுதல்‌ முதல்வன்‌ 
அருட்குணங்களை உடையன்‌ என்னும்‌ கருத்துப்பற்றியே என உண- 
ர்ந்து கொள்க. 

இனி ஞாயிற்றுக்கு ஒளியின்றேல்‌, அதனைக்‌ கண்‌ அறியமாட்‌ 
டாது. அதுபோல, முதற்பொருளுக்கு அருளொளியின்றேல்‌ அவனை 
அறிதலும்‌ அனுபவித்தலும்‌ உயிர்க்கு உளவாகா என்க. 


இங்ஙனமே அன்பு, அறிவு என்பவை உயிர்க்குணங்கள்‌. பிறப்பு 
நிலையில்‌ அவை முறையே மனத்தாலும்‌, புத்தியாலும்‌ விளங்கி 
உலகப்பொருள்களைப்‌ பற்றி நிகழும்‌. வீட்டு நிலையில்‌ அவை முதல்‌ 
வன்‌ திருவருளால்‌ விளங்கி முதல்வனையே விடயமாகப்‌ பற்றும்‌ 
என்பது உணர்ந்து கொள்க. 'உலகத்திலும்‌ வீட்டுநிலையிலும்‌ அன்பின்‌ 
றேல்‌ இன்பமும்‌ இன்றாம்‌ என்பது அடிப்படை உண்மை. இக்கரு_ 
த்துப்பற்றியே தொல்காப்பியனார்‌; 


எல்லா உயிக்கும்‌ இன்பம்‌ என்பது 


தானமர்ந்து வரூஉம்‌ மேவற்றாகும்‌”* என்றார்‌. 
மே அன்பு, ““நம்புமேவும்‌ நசையாகும்மே', என்பது சொல்லதி 
சாரச்சூத்திரம்‌, தெய்வப்புலவரும்‌, 


அன்புற்‌ றமர்ந்த வழக்கென்ப வையகத்து 

இன்புற்றார்‌ எய்தும்‌ சிறப்பு' என்றார்‌. 
பொதுப்படுத்தி இவை வீட்டு நிலைக்கும்‌ உய்த்து. உணரத்தக்கவை. 
மர்‌. “அவையே. தானேயாய்‌: என இரண்டாம்‌ சூத்திரத்தும்‌, 
““இங்கவை போலத்தாந்தம்‌ உணர்வின்‌ தமியருள்‌”' (அளந்தறிந்‌- 
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பேரொளியுடைய ஞாயிறு முன்னர்‌ மேகபடலத்தின்‌ செறி 
வால்‌ மறைக்கப்பட்டிருத்தல்‌ போன்றது உயிர்‌ மலத்தில்‌ மறைந்து 
அறிவு செயலிழந்து நின்ற கேவலநிலை; பின்‌ காற்றால்‌ மேகபடலம்‌ 
சிறிது விலக ஞாயிறு ஒரு புடை விளங்கிக்‌ சுடர்தல்‌ போல்வது, 
உயிர்மாயைகாரியப்‌ பொருள்களோடு கூடிக்‌ தன்‌ அறிவு ஏகதேசமாய்‌ 
விளங்கி உலக நுகர்ச்சியுடைய தாய்‌ நின்ற சகலநிலை; பெருங்காற்றால்‌ 
மேகம்‌ முற்றும்‌ சிதறி நீங்க, ஞாயிற்றின்‌ ஒளி எங்குமாய்‌ 
நிற்றல்‌ போல்வது, நிருவருளால்‌ மலமாயை கன்மங்கள்‌ முற்றிலும்‌: 
நீங்கி உயிர்‌ வியாபக உணர்வுடையதாய்‌ முதற்பொருளை அனுபவித்‌ 
திருக்கும்‌ சுத்‌ தநிலை. இக்கருத்துக்களை, 


“மன்னும்‌ இருளை மதிதுரந்த வாறன்பின்‌ 
மன்னும்‌ அரனே மலந்துரந்து-தன்னின்‌ 
வலித்திரும்பைக்‌ காந்தம்‌ வசஞ்செய்வான்‌ செய்தல்‌ 
சலிப்பில்‌ விகாரியலன்‌ தான்‌”: 
““பொன்வாள்முன்‌ கொண்மூவிற்‌ புக்கொடுங்கிப்‌ போயகலத்‌ 
கதுன்வாளே எங்குமாந்‌ தன்மைபோல்‌--முன்வாள்‌ 
மலத்துள்‌ மறைந்துள்ளம்‌ மற்றுலகம்‌ உண்ணும்‌ 
மலத்திரித்துச்‌ செல்லும்‌ வரத்து * 

என்னும்‌ வெண்பாக்களான்‌ உளங்கொள்க. 


ம-ர்‌. ஆன்மா உலகப்பொருள்களை நுகரும்போது காலத்தானும்‌ 
இடத்தானும்‌ வரம்புபடும்‌ ஒருபுடை உணர்வு (ஏகதேச உணர்வு) 
உடையதாய்‌ வருகிறது. அது முதல்வனோடு ஒன்றுங்கால்‌, ஏகதேச 
அறிவு கெட்டு அணையுமோ? கெடாது அணையுமோ? என்பார்க்கு 
முன்பின்‌ முரணாதவாறு விடைகூறுமாறு யாங்ஙனம்‌ என உணர்‌- 
துதியருள்க, பெரும! 


மெய்‌;- ஏகதேச உணர்வு கெட்டுக்‌ கூடும்‌ எனின்‌, குணம்‌ கெடவே 
குணியும்‌ கெடும்‌ எனப்பட்டு, ஆன்மா அணையும்‌ என்றது இன்ளுய்‌ 
முடியும்‌. அது கெடாது ஒன்றும்‌ எனின்‌, ஒன்றுதலே இன்ருய்‌ முடியும்‌; 
பின்னர்‌, நிகழ்வது யாதெனின்‌, ஏகதேச உணர்விற்குக்‌ காரணமா 
இய மலம்‌ தன்‌ சத்தி கெடும்‌; கெடுதலான்‌, ஆன்மா தன்‌ வியாபக 
இயற்கைநிஐ யைப்‌ பெற்றுச்‌ சிவவியாகத்துள்‌ அடங்கும்‌. இது எது 
போலும்‌ எனின்‌, தண்ணீரைச்‌ சேர்ந்த உப்புத்‌ தன்‌ கடினத்‌ தன்மை 
"நீங்கத்‌ தண்ணீர்‌ நிறைவிற்‌ கலந்து தன்‌ இயல்பு கெடாது நிற்றல்‌ 
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போலும்‌. அங்ஙனம்‌, ஈசன்‌ இருவடியை அணைந்த உயிர்‌ அதணி- 
னின்றும்‌ கவர்த்தல்‌ இல்லை; அதாவது, மீளாது. இக்கருத்தை, 
**நசித்தொன்றின்‌ உள்ளம்‌ நசித்தலால்‌ ஒன்றா 
நித்திலதேல்‌ ஒன்றாவதில்லை - ந௫த்துமலம்‌ 
அப்பணைந்த' உப்பின்‌ உளமணைந்து சேடமாம்‌ 
கப்பின்றாம்‌. ஈசன்‌. கழல்‌''--என்னும்‌ வெண்பாவான்‌. உளங்‌-. 
கொள்க, 
ம-ர்‌: பரமுத்தியின்‌ இயல்புகூறி முடிக்கும்‌ இங்கு **உள்ளம்‌ ஈசன்‌- 
கழல்‌: அணைந்து, சேடமாம்‌; கப்பு இன்றுஆம்‌”” என்றதில்‌, 
சிவன்‌ திருவடியினின்றும்‌ ஆன்மா (உள்ளம்‌) கவர்த்தல்‌ இன்று. 
என்பது வியாச சூத்திரத்து இறுதியில்‌ “மீட்சி இல்லை, உரையள- 
வையான்‌; மீட்சிஇல்லை்‌, உரையளவையான்‌”? (அநாவிருத்தி; 
சப்தாத்‌; அநாவிருத்தி: சப்தாத்‌) என எடுத்து ஓதியதை நினைவூட்டு- 
கின்றது. சேடமாம்‌ என்றதன்‌ கருத்து லிளங்கவில்லை; அதனை 
விளக்கியருள்க. 
மெய்‌ : யாதொன்று ட்டு பொருட்டே உள்ளதோ, 
அஃது அதற்குக்‌ சேடம்‌ எனப்படும்‌. முத்தான்மா தனக்கென 
ஒன்றின்றிச்‌ சிவனை இன்றியமையாததாய்‌ அவன்‌ அருள்வழியே 
நிற்பது ஆகலின்‌, அது சிவனுக்குச்‌ சேடம்‌ எனப்பட்டது. ஏனைப்‌: . 
பெத்தான்மாக்களும்‌ மாயையும்‌ முதல்வனுக்கு அடிமையும்‌ உடை- 
மையும்‌ ஆயினும்‌, முத்தான்மாக்கள்‌ முதல்வனை ணர்ந்து 
அடிமைக்கண்‌ நிற்றலின்‌, சிறப்பாகச்‌ சேடம்‌ எனப்பட்டன 
**உன்னைப்‌ பிரானாகப்‌ பெற்ற. உன்சீர்‌ அடியோம்‌: * என்னும்‌ 
திருவாசகத்‌ தெ௱டரும்‌ காண்க, 
ம.ர்‌- இதுவரை: அடியேனுக்குப்‌ போதித்து வந்த சூத்திரங்கள்‌, உபநிட 
தங்களின்‌ கெளிபொருளை அங்கை நெல்லிக்கனி போற்‌. .காட்டி 
அவற்றில்‌ வரும்‌ அத்வைதம்‌ என்னும்‌ தொல்லை மகரவாக்இயப்‌ பொரு, 
ளோடு இணைத்துத்‌ தெரித்துக்‌ கூறும்‌ வேதாந்த மீமாஞ்சையாகவே 
இருத்தலைக்‌ கண்டுவியப்பும்‌ தெளிவும்‌. பேரின்பமும்‌ எய்துகின்றேன்‌ . 
இனி அயரா அன்பின்‌ அரன்கழல்‌ அணைந்த முத்தன்‌, உடம்பு 
உள்ள அளவும்‌ பிராரத்தமும்‌ விளையும்‌ . ஆகலின்‌, உலக முகப்படும்‌ 
போது, முத்தனுடைய அறிவு இச்சை செயல்கள்‌ எவற்றை 
விடயமாகக்‌ கொள்ளும்‌ என்‌ பதை உணர்த்தி அருளவேண்டும்‌. 
மெய்‌:-. அது. நாளை. உணர்த்துவோம்‌. இவ்வளவின்‌ அமைந்து நிட்‌- 
டை கூடுக, 
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சைவம்‌ உணரா்த்துகின்‌ றது. அவற்றை முறையே பாசஞானம்‌. 
பசுஞானம்‌, பதிஞானம்‌ எனப்‌ பெயரிட்டு வழங்குவர்‌. பிறப்புநிலையில்‌ 
உள்ள உயிர்‌, உடம்பையும்‌ உலகையும்‌ பற்றிறின்று, உலகப்‌ 
பொருள்களைக்‌ தனித்தனிச்‌ சுட்டி. அறிந்து வரும்‌ உணர்வு பாச 
ஞானம்‌ எனப்படும்‌, தன்‌ அறிவைக்‌ கட்டுப்படுத்தும்‌ பாசமாகிய 
துத்துவகாத்துவிகங்களால்‌ விளங்கித்‌ தனக்கு வே௫ுன பொருள்களைப்‌ 
பற்றி நிகமும்‌ ஞானம்‌ ஆது. 

மெய்ப்பொருளைக்‌ தலைப்பட்டு உணர விரும்புவோன்‌, முதற்‌- 
கண்‌ தன்னைப்பற்றி “நான்‌ ஆர்‌??? என உள்நோக்கி உணர்தல்‌ 
வேண்டும்‌. அவ்வாறு உணரும்போது, தன்னைத்‌ கூல உடம்பு, 
சூக்கும உடம்பு முதலியவற்றின்‌ வேறாக, “இது நான்‌ 
அல்லேன்‌ :”, *“இது நான்‌ அல்லேன்‌!“ எனக்‌ கழித்துச்‌ செல்லும்‌ 
ஆராய்ச்சி உணர்வு நிகமும்‌, அங்ஙனம்‌ கழித்து மேம்படும்‌ உணர்வு 
குத்துவக்‌ கட்டுப்பாட்டின்‌ நீங்கி வியாபகமாய்‌ விளங்கும்‌. அந்நிலை. 
யில்‌ அவ்வான்மா தான்மட்டும்‌ மெய்ப்பொருள்‌; முன்கண்டுவந்த 
பொருள்‌ அனைத்தும்‌, கனவிற்கண்ட பொருள்‌ விழிப்பு நிலையில்‌ 
மறைவதுபோல, மறைந்தொழிவன என உணரும்‌. இது *:நான்‌ 
மூதல்‌”*, **அஹம்‌ பிரஹ்மாஸ்மி': என நிற்பது, இந்த அநுபவ 
உணர்வே முடிந்த மெய்யுணர்வு எனக்கொள்வாரும்‌ உளர்‌. அவர்‌ 
இதற்கு ஏற்றபடி. மெய்ந்‌ நூல்களில்‌ வரும்‌ அநுபவ உரைகளுக்கு 
விளக்கம்‌ கூறி மதம்‌ அமைப்பர்‌. ஆனால்‌, சைவசித்தாந்த நெறிப்‌- 
படி இது, தலைநகரில்‌ உள்ள அரச மாளிகையில்‌ செல்ல விரும்பு- 
வோன்‌ தலைநகரைச்‌ சூழ்ந்துள்ள புறநகரை அடைந்தாற்‌ போன்றது. 


நானே முதற்பொருள்‌ (அஹம்பிரஹ்மாஸ்மி) என்னும்‌ 
உணர்வு நிலையில்‌ நின்ற மாணாக்கனைச்‌ சைவ ஆசிரியர்‌ பின்வருமாறு 
வினவி முதல்வனது அருளின்‌ உண்மையை நினைப்பிக்கின்றார்‌. 

“அன்றுமுதல்‌ இன்றளவும்‌ அண்ணல்‌அறி விப்பதன்றி 

இன்‌(று)அறிவேல்‌ நான்‌என்‌(று) இயம்புவதென்‌ ?--என்றும்‌ 

அவத்தைதனில்‌ உணர்த்திஆங்‌(கு) அருத்திஇன்‌(று)இத்‌ 

குவத்தில்‌ உணர்த்தினர்‌ ஆர்தான்‌ 2 

உன்‌அறிவை நீயே உணர்வையே ஆமாகில்‌ 

இந்நெடுநாள்‌ பாசத்‌(து) இயையாயே - உன்‌அறிவை 

நீங்கா அறிவாகி நீரும்‌ இரதமும்போல்‌ 

ஆம்காண்‌ அரனார்‌ அருள்‌. 

“முதல்வன்‌ அருள்‌ இதுகாறும்‌ மறைந்து நின்று உணர்த்தி 
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இருவருளிள்‌ உண்மையினையும்‌ அதுவே தனக்குச்‌ சார்பாய்‌ 
நின்று தன்‌ ௮றிலிச்சை செயல்களை விளக்கிச்‌ செலுத்தும்‌ முதலா 
குலையும்‌ உண்மையான்‌ உணரும்‌ உணர்வே பதிஞானம்‌ அல்லது சிவ 
ஞானம்‌ எனப்படும்‌. தலைவனின்‌ அருளைச்‌ சார்தல்‌ பற்றி விளங்கும்‌ 
ஞானம்‌ பதிஞானம்‌. இதுவே **பவமதனை அற. மாற்றும்‌ பாங்கி 
னில்‌ ஓங்கிய ஞானம்‌ உணர்வரிய மெய்ஞானம்‌”! எனச்‌ : சேக்கிழார்‌ 
அடிகளால்‌ குறிப்பிடப்‌ பெற்றது. இங்கு முதல்வன்‌ திருவருள்‌ ஆன்ம 
உணர்வின்‌ கண்‌ அளப்பரிய ஆகாயத்தை விளக்கி எழும்‌ ஞாயிறு 
போன்று பேரொளியாய்‌ எழுவது. அகனை ஒளியாய்‌ மட்டும்‌ உணர்ந்து 
நில்லாமல்‌, அதில்தன்‌ முனைப்புச்‌ சிறிது மின்றி அடங்கி நிற்பார்க்கு 
அவ்வருளுக்கு முதலாக உள்ள பரசிவம்‌ இறவாத இன்பஅன்பாய்‌ 
வெளிப்பட்டு ஆன்மாவைக்‌ தன்னுள்‌ அடக்கிக்‌ கொண்டு தானே 
ஆகி நிற்கும்‌. அன்பே இன்பமாய்‌ அமரும்‌ இந்நிலையே, '*யான்‌ ஆகிய 
என்னை விழுங்கி வெறுந்‌-தானாய்‌ நிலை நின்றது தற்பரமே'', **அறி- 
வொன்றற நின்‌(று) அறிவார்‌ அறிவில்‌ - பிறிவொன்றற நின்ற பிரான்‌ 
அலையோ?” என்றாற்போல வழி மொழியப்படும்‌ பேசா அனுபூதி நிலை. 
இச்சவஞானம்‌ ஒருவன்‌ உணர்வில்‌ விளங்கும்‌ போது, முன்‌ விளங்கிய 
பசுஞானம்‌ அறியாமையாய்க்‌ கழியும்‌. இங்ஙனம்‌ அவன்‌ அருளே 
கண்ணாகக்‌ கொண்டு, அவனருளால்‌ அவன்தாள்‌ வணங்கி இருள்‌ 
கடிந்து, உள்ளத்து எழுகின்ற ஞாயிறே போன்று நின்ற முதல்வன்‌ 
கன்மையினையே நினைப்பற நினைந்து இன்புறும்‌ உணர்வு நிலையாகிய 
சிவஞானம்‌, முடிந்த உணர்வு நிலைஆகும்‌; இதனைக்‌ கழிப்பிக்கும்‌ உணர்‌- 
வாய்ப்‌ பிறிதோர்‌ உணர்வு இல்லாமையால்‌, இது ““நன்னலம்பெற 
நிறைந்த ஞானம்‌,” **சுதந்திர ஞானம்‌'' எனச்‌ சிறப்பித்துக்‌ கூறப்‌- 
படும்‌. 


பத்து நிலைகளாக வைத்து உணர்த்துதல்‌: 


மேலே கூறிய முறையில்‌ பாசஞானம்‌ நீங்கிப்‌ பசுஞானம்‌ 
விளங்கப்‌ பெறுதலையும்‌, பின்னர்‌ அதுவும்‌ நீங்கச்‌ சிவஞானம்‌ விளங்கப்‌ 
பெறுதலையும்‌ பத்து வகையில்‌ வைத்து விளங்க உணர்த்தும்‌ முறை 
க௪ காரியம்‌ எனப்படும்‌. 


ஆன்மா ஐம்பொறி, மனம்‌ முதலிய தத்துவங்களோடு கூடி 
அவற்றின்‌ செயலே தன்‌ செயலாகக்‌ கண்டு வரும்‌ உணர்வு நிலையே 
பாசஞானநிலை எனப்பட்டது. அதை நீக்கிக்‌ கொள்ளுதற்கு முதற்‌- 
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இருவருளின்‌ உண்மையை உணரும்‌ உணர்வு சிவரூபம்‌ எனப்படும்‌. 
ஆகாயத்தின்‌ அளப்பருந்‌ தன்மையைக்‌ காணும்போது, அங்குக்‌- 
கரணப்படுவது வெறும்‌ வெளிமட்டுமன்றி அவ்வெளியின்‌ அளப்‌- 
பருந்‌ தன்மையைக்‌ காட்டிநிற்கும்‌ ஞாயிற்றின்‌ ஒளியும்‌ஆகும்‌, அவ்‌- 
வொளி பற்றியே ஆகாயத்தின்‌ பரப்பு உணரப்படுகின்றது. அது. 
போல, ஆன்மவியாபகம்‌ உணரப்பட்டதுஅகுற்குச்‌ சார்பாய்‌ 
யாங்கணும்‌ நிறைந்துள்ள திருவருள்‌ ஒளி இருத்தல்‌ பற்றியே எனத்‌ 
இருவருளின்‌ உண்மையைப்‌ பொதுவாக உணர்வதே திவரூபம்‌ 
எனப்பட்டது. இச்சிவரூபம்‌, ஆன்மரூபம்‌ எனப்பட்ட பசுஞானத்தை 
அறியாமையாய்க்‌ 'கழிப்பித்துச்‌ வசம உணர்வு தோன்றுவதற்கு 
முன்னிலையா நிற்கும்‌. தான்‌ முதல்‌ அன்றெனினும்‌, “எல்லாம்‌ 
செய்தல்‌ எனக்கே கைகூடும்‌'”' எனத்‌ தன்னை உணர்தல்‌ ஆன்ம 
தரிசனம்‌ எனப்படும்‌. முத்திநிலைக்கண்‌ முத்தான்மாக்களிடத்து 
நிகழும்‌ அற்புதச்செயல்‌ அனைத்தும்‌ முதல்வன்‌ செயலே அன்றிப்‌- 
பிறிதில்லை; அது மின்‌ ஆற்றல்‌ ஒருபொருளைப்‌ பற்றி நின்று . 
(1568151௨00 ஈ1௦) தன்னை விளக்குதல்‌ போன்றது எனத்‌ திருவருளின்‌ 
ஆற்றலைச்‌ செம்மையாக உணர்தல்‌ சிவதரிசனம்‌ எனப்படும்‌. இவ்‌- 
வுணர்வு எனது என்னும்‌ செருக்காய்‌ நின்ற ஆன்ம தரிசனம்‌ 
எனப்பட்ட பசுஞானம்‌ கழிதற்கு ஏதுவாவது. 


"இங்ஙனம்‌, ஏவரூபம்‌, ெவதரிசனம்‌ என்னும்‌ உணர்வுகளால்‌ 
ஆன்மரூபம்‌, ஆன்மதரிசனம்‌ என்னும்‌ பசுஞானங்கள்‌ பற்றறக்‌- 
கழியும்போது பசுத்துவவாகனை முற்றிலும்‌ நீங்கி விடுகிறது. 
அந்நிலையில்‌ ஆன்மா, திருவருள்‌ உண்மையை முன்னெல்லாம்‌ 
காணாது தானே என நின்றாற்போல, இப்போது தான்‌ அதுவே 
யாகித்‌ தற்போதம்‌ சிறிதும்‌ இன்றித்‌ திருவருள்‌ வயப்பட்டு ஒன்றி 
நின்று, அவ்வருளால்‌ அன்றி ஒன்றையும்‌ அறிதலும்‌ செய்தலும்‌ 
இன்றி நிற்கும்‌. யான்‌ முதல்‌ அல்லேன்‌; என்செயலும்‌ இல்லை; 
எல்லாம்‌. முதல்வன்‌ செயலே என உணர்ந்து நிற்கும்‌ உணர்வு ஆன்ம 
இயல்பைத்‌ தெளிய உணர்தலாகிய ஆன்மசுத்தி எனப்படும்‌. இவ்‌- 
வுணர்வு நிலையில்‌ ஆன்மஉணர்வு திருவருளோடு பிரிப்பின்றி ஒன்றி 
. அதன்‌. வயப்பட்டு, நிற்றலின்‌, அங்ஙனந்தன்னைத்‌ தன்வயப்படுத்தித்‌ 
தானேயாய்‌ நிற்றல்‌ முதல்வன்‌ இயல்பு என்பது உணரப்படும்‌. 
- இவ்வுணர்வே சிவயோகம்‌ எனப்படும்‌. இது நின்மலதுரியஅருணிலை 
எனவும்‌ கூறப்படும்‌. . “*எவ்வெவர்‌ தன்மையும்‌ தன்வயிற்‌ படுத்துத்‌, 
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கானேயாகிய தயாபரன்‌ எம்மிறை::, “ஒருவனே உருத்திரன்‌, 
இரண்டாவதாக நிற்பவன்‌ அல்லன்‌; அவன்‌ தன்‌ ஆளும்‌ சத்தியால்‌ 
எல்லாவற்றையும்‌ ஆண்டு, காணப்படாமல்‌ உள்ளே நிலையுறுகின்‌- 
ரான்‌?” என்றாற்போல எழுந்த சுருதிகள்‌ இவ்வநுபவ வெளிப்பாடே 
ஆகும்‌. 


இந்நிலைக்குமேல்‌, திருவருளுக்கு முதலாகிய சிவத்தை 
மெய்‌ யன்பாற்றலைப்பட்டு அன்பே இன்பமாய்‌ அமரும்நிலை 
ஏிவபோகம்‌ எனப்படும்‌. இதுவே பிறவியின்‌ முடி.நிலைப்‌ பெரும்பயன்‌ 
ஆதலால்‌, இஃது ஆன்மலாபம்‌ எனவும்படும்‌. இந்நிலை இப்பிறவி- 
யில்‌ இப்பொழுதே பெறக்கூடியது (11276 ஊம்‌ ௩௦௭). இது நின்மல 
துரியாதீத ஆனந்தநிலை எனவும்‌ கூறப்படும்‌. இங்குக்‌ கூறிய 
தத்துவரூபம்‌, தத்துவதரிசனம்‌, தத்துவசுத்தி, ஆன்மரூபம்‌, 
ஆன்மதரிசனம்‌, ஆன்மசுத்தி, சிவரூபம்‌, சிவதரிசனம்‌, சிவயோகம்‌, 
சிவபோகம்‌ என்னும்‌ பத்துமே தசகாரியம்‌ எனப்படும்‌. 


சூரியன்‌ ஈர்ப்புச்‌ சூழலில்‌ பூமியும்‌, பூமியின்‌ ஈர்ப்புச்‌ சூழலில்‌ 
சந்திரனும்‌ அடங்கி நின்று, ஒவ்வொன்றும்‌ தானும்‌ தன்‌ எர்ப்புச்‌ 
சூழலும்‌ (ோகார(811018] 11616) என இருவகைப்‌ பட்டு இயைந்து நின்று 
வியாபக வியாப்பியமாய்‌ நிற்றல்போல, முதற்பொருள்‌ சிவம்‌, சத்தி 
என இரு தன்மைப்‌ பட்டு, இயைந்து நின்று உயிரையும்‌ பாசத்தை 
யும்‌ தன்கண்‌ அடங்கக்‌ கொண்டு தொழிற்‌ படுத்தும்‌; சிவசத்தியில்‌ 
அடங்கி நின்று தொழிற்படுல்‌ உயிர்‌ ஆணவமலங்‌ காரணமாக அச்‌. 
சத்தியின்‌ உண்மையை அறியாது, தத்துவங்களாகிய பாசத்தைப்‌ 
பற்றித்‌ தொழிற்‌ பட்டும்‌ தொழிற்‌ படுத்தியும்‌ வரும்‌. முதல்வன்‌ 
வியாபகத்தில்‌ உயிர்‌ அடங்கி நிற்றல்‌ போல, உயிரின்‌ வியாபகத்தில்‌ 
குத்துவங்கள்‌ அடங்குவன; உயிர்‌ தனக்கு முதலாகத்‌ தன்னை அடக்கிக்‌ 
கொண்டுள்ள முதற்‌ பொருளை நோக்காது தத்துவங்களைப்‌ பற்றிச்‌ 
சிறுமைப்‌ பட்டு உலக போகங்களை நோக்கி நிற்கும்‌ நிலையே பிறப்பு 
நிலை. இதுபாற்கடலில்‌ உள்ள மீன்‌ தனக்குப்‌ பரம ஆதாரமாக 
உள்ளபாலைப்‌ பருகவாழ எண்ணாது அதன்‌ கண்‌ வீழ்ந்து கடக்கும்‌ 
வேறுசிறு பொருள்களை நோச்௫ அருந்த எண்ணி முயலுதல்‌ போலும்‌.- 


மேலே விளக்கிய தசகாரியம்‌ புறப்பொருளை நோக்கி நின்ற 
உயிரை, முன்னர்த்‌ தன்னை உணரவைத்து, பின்‌ அங்ஙனம்‌ உணரும்‌ 
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நிலையிலேயே உடன்‌ உள்ள திருவருளையும்‌, அத்திருவருளுக்கு முதலாக 
உள்ள சிவத்தையும்‌ உணரவைக்கும்‌ படி முறையாகும்‌. 


முப்பொருளும்‌ வேறு வேறு பிரிந்து நில்லாமல்‌ ஒன்றோடொன்று 
கலந்து பிரிப்பின்றி உடன்‌ நிற்பவை ஆதலால்‌, மேலே கூறிய பத்து 
ஞானச்‌ செய்திகளும்‌ ஒன்றன்பின்‌ ஓன்றாய்‌ நிகழாமல்‌, அவற்றுள்‌ 
சல உடன்‌ நிகழ்வனவாம்‌. இது மேற்கூறிய விளக்கத்தாலும்‌ உணரப்‌ 
படும்‌. குறிப்பாக, சிவரூபம்‌ ஆன்ம தரிசனத்தைப்‌ பயத்தலால்‌ அஃது 
அதில்‌ அடங்கும்‌; அங்ஙனமே சிவதரிசனம்‌, சவெயோகம்‌ என்பவை 
ஆன்ம சுத்தியில்‌ அடங்கும்‌. சிவபோகம்‌ ஆன்ம லாபம்‌ எனப்படும்‌. 
இவ்வாறாதலின்‌, ஆணவத்தின்‌ நீங்கிய நின்மல சுத்தாவத்‌- 
தையை ஐந்தவத்தையென வைத்து உணரும்‌ பெரழுது த௪ காரியங்‌- 
களைத்‌ (1) தத்துவரூபம்‌, (2) தத்துவதரிசனம்‌, (8) தத்துவசுத்தி, (4) 
ஆன்மரூபம்‌, (5) ஆன்மதரிசனம்‌, (6) ஆன்மசுத்தி, (7) ஆன்மலாபம்‌ 
என ஏழு அவதரங்களாக உணர்த்தி, இவற்றுள்‌ ஆன்மரபம்‌ வரை- 
யுள்ள நான்கும்‌ நின்மல சாக்கிரம்‌, ஆன்ம தரிசனம்‌ நின்மல சொப்‌ 
பனம்‌, ஆன்மசுத்தி, நின்மலதுரியம்‌, ஆன்மலாபம்‌ நின்மலதுரியா- 
இதம்‌ என அடக்கிக்‌ கூறுவது துறைசையாகீன ஞான அநுபவ மர- 
பாக உள்ளது. நின்மல சுழுத்தி என ஓர்‌ அவத்தை இங்குக்‌ கூறப்‌- 
படுவதில்லை. அஃது ஆன்மா தனக்கு எல்லாச்‌ செயலும்‌ உள்ளன 
என உணரும்‌ அளவில்‌ தோன்றிப்‌ பின்‌ மறைவது. 


இந்நிலைகள்‌ கரும்பை நுனியினின்றும்‌ நுகர்‌ வோனுக்கு இன்பம்‌ 
பெருகுதல்‌ போல, மேன்மேலும்‌ இன்பத்தைப்‌ பெருக்கி முடிவில்‌ 
வரம்பிலா இன்பத்தில்‌ உய்ப்பன. ஆதலால்‌, மேலே கூறிய சுத்தா 
வத்தையைப்‌ பத்து முழம்‌ உள்ள கரும்பாகவும்‌, அஃது ஏழு கூறு 
உடையதாகவும்‌ உருவகித்து அவற்றில்‌ முதல்‌ நான்கும்‌ ஒரு கணு, 
பின்‌ ஒவ்வொன்றும்‌ ஓவ்வொரு கணு எனக்‌ கூறியுள்ளனர்‌ பெறி- 
யோர்‌. பின்‌ வரும்‌ பஞ்சாக்கரப்‌ பஃறொடை அடிகள்‌ கருத்தில்‌ வைக்‌- 
கத்‌ தக்கவை. இது திருவாடுதுறை ஞான ஆசிரியர்களுள்‌ ஒருவராகிய 
பேரூர்‌ வேலப்பதேூகர்‌ அருளிச்‌ செய்தது; 


மறைய 
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சிரமரகீட நியாயம்‌ - வண்டு புமுவைத்‌ தன்‌ வண்ணமாக்குவது 
போன்றதோர்‌ முறை, பிரமரம்‌-வண்டு (குளவி) ; 
டம்‌-புழு. குளவிதான்‌ இடும்‌ முட்டையினின்று 
வெளிப்படும்‌ புழுவடிவமே பின்‌ குளவி வடி.வத்‌- 
தைப்‌ பெறும்‌: வெளியிலிருந்து எடுத்துச்‌ 
செல்லும்‌ புழு குளவியின்‌ குட்டிக்கு உணவா, 
இன்றது. வேறு செல்லி வருவது தவறாகும்‌. 


மிரமாணம்‌ - அளவை, மெய்யறிவிற்குக்‌ கருவி-பிரமாகரணம்‌ பிர- 
மாரணம்‌: பிரமா-மெய்யறிவு. 


மிரளயாகலர்‌ - மூவகை . உயிரினங்களுள்‌ ஒன்று; ஆணவம்‌, கல்‌ மம்‌ 
என்னும்‌ இரண்டாற்‌ பிணிப்புண்டிருப்போர்‌. விஞ்‌- 
ஞானாகலர்‌, சகலர்‌, அகலர்‌ என்பவற்றையும்‌ 


பார்க்க. 


புத்திகுணம்‌ - மனிதன்‌ பொருளை இன்னது எனத்‌ துணிவதற்குக்‌ 
கருவியாக உள்ள அகவுறுப்பு புத்தி எனப்படும்‌. ௮தன்‌- 
கண்‌ தோன்றும்‌ குணங்கள்‌ அறம்‌, அறிவு, வெறுப்பு, 
செல்வம்‌, பாவம்‌, அறியாமை, விருப்பு, வறுமை என 
எட்டாகக்‌ கூறப்படும்‌. இவற்றை அமைதி, அடர்ச்சி- 
மந்தம்‌ (சத்துவம்‌, இராசதம்‌, தாமதம்‌) என்னும்‌ 
மூன்றில்‌ அடக்குவர்‌: இவை முறையே இன்பம்‌, துன்‌- 


பம்‌ என நுகரப்படும்‌. 


பூரூவமிமாஞ்சை - வேதத்தின்‌ முன்பாகமாகிய கன்ம காண்டப்‌ 
பொருளை ஆராயும்‌ ஆராய்ச்சி நூல்‌. 


பேதவாதம்‌ - உலஃ௩மும்‌ உயிர்களும்‌ முதற்‌ ஈருளின்‌ வேறு எனப்‌ 
பேசும்‌ பேச்சு: வாதம்‌-பேச்சு 


பேதாபேதம்‌ - காரணகாரியங்கள்‌ தமக்குள்‌ பேதமும்‌ அபேதமும்‌ ஆக 


உள்ளன எனக்கொள்ளும்‌ கொள்கை. 
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என்ன வியப்பு! பின்வரும்‌ திருப்பாட்டு உதயம்‌ ஆயிற்று: 
*பேயடையா பிரிவெய்தும்‌ பிள்ளையினே டுள்ளம்நினை (வு) 
ஆயினவே வரம்பெறுவர்‌: ஐயுறவேண்‌ டாவொன்றும்‌: 
வேயனதோள்‌ உமைபங்கன்‌ வெண்காட்டு முக்குளநீர்‌ 


தோய்வினையா ரவர்தம்மைத்‌ தோயாவாந்‌$ீவினையே”'-- 


என்பது இருஞான சம்பந்தர்‌ திருப்பாட்டு. 


மூங்கில்‌ போன்ற அழகிய தோள்களையுடைய உமையம்மையைப்‌ 
பாகங்கொண்ட சிவபெருமான்‌ எழுந்தருளியுள்ள திருவெண்காட்டில்‌ 
அவன்‌ அருள்‌ உருவாக அமைந்து உள்ள ஞாயிறு, இங்கள்‌, அங்கி 
என்பவர்‌ பெயரால்‌ வழங்கும்‌ முக்குளங்களில்‌ முழுகும்‌ விரதம்‌ 
உடையாரைக்‌ இவினைகள்‌ வாதியா;.அவர்களைப்‌ பேய்‌ பிடிப்பதில்லை; 
பிடித்திருந்தால்‌ பிரிவு எய்தும்‌; மகப்பேறு முதலாக அவர்‌ நினைப்பன- 
வற்றை வரமாகப்‌ பெறுவர்‌; இவற்றில்‌ சிறிதும்‌ ஐயம்‌ வேண்டு- 
வதில்லை என்பது பாட்டின்‌ பொருள்‌. ஆசாரியருக்கும்‌ வந்த தம்பதி 
களுக்கும்‌ உண்டான மகிழ்ச்சியையும்‌ வியப்பையும்‌ அளவிடமுடியாது. 
சகலாகம பண்டிதர்‌ கூறிய முறைப்படி, அச்சுத களப்பாளரும்‌ அவர்‌ 
கம்‌ வாழ்க்கைத்‌ துணைவியாரும்‌ நல்ல. நாளில்‌ திருவெண்காடுசென்று, 
முக்குளத்தில்‌ மூழ்கி இறைவனை வழிபட்டு நாற்பத்தெட்டு நாள்‌ 
நோற்பாராயினர்‌. நோன்பின்‌ இறுதிநாள்‌ இரவில்‌ சிவபிரான்‌ 
அச்சுத களப்பாளர்‌ கனவிற்‌3றோன்றிக்‌ கூறுவார்‌: 


*“நீ வருந்தி நோற்கின்றாய்‌: உன்‌ வழிபாட்டிற்குப்‌ பெரிதும்‌ 
மஇழ்ந்தோம்‌; ஆயினும்‌, இப்பிறப்பில்‌ உனக்கு மகப்பேறு அரிது”: 
என்றார்‌. 


அச்சுதர்‌ : உமது திருவருளின்படி நடக்கக்கடவேன்‌; எனினும்‌, 
முத்தமிழ்‌ நான்மறை ஞான சம்பந்தர்‌ திருமொழி பொய்க்குமோ!! , 


சிவமிசான்‌ : பொய்யாது; அஃது -எனதுரையே. வினை காரணமாக 

உனக்கு மகப்பேறு இன்று: உன்தவம்‌ காரணமாகத்‌ திருஞான 

சம்பந்தனைப்போல்‌ ஓதாது உணரும்‌ ஒரு சுத்தான்மாவை உனக்கு 

ட தருதும்‌. நாளை இவ்விரதம்‌ முடித்துத்‌ திருப்பெண்ணாகடம்‌ 
சல்க. 
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*“அருட்கண்ணால்‌ தோக்காதார்‌ அல்லாதாரே”?”? எனும்‌ 
இருநாவுக்கரசர்‌ வாய்மொழியை உட்கொண்டு கூறியது இது. 


காம்‌ ஒரு பொருள்‌ உண்டு என்று உணராதவரும்‌, முதல்வன்‌ 
உளன்‌ என்று கொள்ளாகதாரும்‌, தாமே முதல்‌ என்பாரும்‌, முதல்‌- 
வனுக்குப்‌ பிறப்பு இறப்பு முதலிய உயிர்க்குணங்கள்‌ உள்ளன என்‌ 
பாரும்‌ முதலாக உள்ள சமயவாதிகள்‌ அனைவரும்‌ தம்மை உணரார்‌. 


சூத்திரங்களைப்‌ பாடமாகச்‌ சொல்லி வரும்போது, அவற்றிற்குக்‌ 
கருத்துரைகளும்‌ வார்த்திகப்‌ பொழிப்பும்‌ உடன்‌ சேர்த்தருளினார்‌. 
சூத்திரத்தின்‌ அமைந்துள்ள பொருட்‌ கூறுகளை மேற்கோள்‌ என 
வைத்து அதற்கு இன்றியமையாத ஏது அல்லது பொழிப்புரையும்‌, 
அவற்றின்‌ பொருள்‌ நிலையைத்‌ தடை நீக்கி வலியுறுத்தும்‌ உதாரணச்‌ 
செய்யுட்களும்‌ சேர்த்து வைக்கப்பெற்ற பொழிப்புரையே இங்கு 
வராத்திகம்‌ எனப்பட்டது. இது: இலக்கண நூலுக்கு எழுதப்படும்‌ 
காண்டிகை உரைபோன்றது. 


ஓவ்வொரு கூறும்‌ அதிகரணம்‌ எனப்படும்‌. அதிகரணம்‌- 
இடம்‌; அஃதாவது தான்‌ கூறும்‌ மேற்கோள்‌, அதன்‌ கண்‌ ஐயம்‌, 
பிறர்‌ கூறும்‌ பக்கம்‌, அதனை மறுத்துரைக்கும்‌ சித்தாந்தத்‌ துணிபு, 
இயைபு என்னும்‌ ஐந்தும்‌ தன்கண்‌ தோன்ற நிற்பது, 


பன்னிரண்டு சூத்திரங்களும்‌ பன்னிரண்டு முதன்மையான 
பொருள்களைக்‌ கொண்டவை. அவற்றின்‌ உட்பிரிவுகள்‌ முப்பத்‌- 
தொன்பது. இவற்றில்‌ அறிவு நூற்பொருள்களெல்லாம்‌ செறிந்து 
உள்ளன. 


இறுதியில்‌, உயிரகள்‌, மலம்‌ ஓஒன்றானே பிணிப்புண்ணும்‌ 
விஞ்ஞானகலர்‌, மலம்‌ கன்மம்‌ என்னும்‌ இரண்டானும்‌ பிணிப்‌ 
புண்ணும்‌ பிரளயாகலர்‌, மலம்‌ கன்மம்‌ மாயை என்னும்‌ மூன்றானும்‌ 
பிணிப்புண்ணும்‌ சகலர்‌ என மூவகைப்படும்‌; அவற்றுள்‌ விஞ்ஞான 
சுலர்க்கு உள்‌ நின்று உணர்த்திப்‌ பசுத்துவம்‌ நீங்கிச்‌ சிவத்துவம்‌ 
விளங்கச்‌ செய்வன்‌ முதல்வன்‌; பிரளயாகலர்க்கு நாற்றோளும்‌, கறைக்‌ 
கண்டமும்‌, சடை முடியும்‌ முதலியவற்றையுடைய தன்‌ தேவகுரு- 
வடிவு காட்டித்‌ திருநோக்கம்‌ பரிசம்‌ வாசகம்‌ என்பவற்றால்‌ 
பசுத்துவம்‌ நீங்கிச்‌ சிவத்துவம்‌ விளங்கச்‌ செய்வன்‌ முதல்வன்‌. 
இந்நூல்‌ அநுபவமுள்ள தேசிகனால்‌ சகலர்க்கு உணர்த்தி வீடுபெறு_ 
வித்தற்கு உரிய உபதேச நூல்‌ எனக்‌ கூறிமுடித்தனர்‌. 





சிவஞான இத்தி 


அருள்நந்தி சிவத்தைப்‌ பின்‌ மெய்கண்ட தேவர்‌ தாம்‌ செய்‌- 
தருளிய சிவஞான போததக்கிற்குத்‌ தாம்‌ உரைத்தருளிய வார்த்‌- 
திகப்‌ பொழிப்பை அடிப்படையாகக்‌ கொண்டு சிவாகமஞான- 
பாதத்திற்கு விரிவான ஆய்வு நூல்‌ ஒன்று எழுதும்படி கட்டளை- 
யிட்டார்‌. அருணந்தி வெனார்‌ 628 திருவிருத்தங்களாலான இதவ- 
ஞானகித்தி என்னும்‌ ஞானநூலை இயற்றி ஆசிரியர்‌ திருமுன்பு 
அரங்கேற்றினார்‌. அது பரபக்கம்‌, சுபக்கம்‌ என இரண்டு பிரிவை- 
யுடையது. பரபக்கம்‌ அக்காலத்து வழங்கிய புறமதங்களின்‌ கொள்‌ 
_ கைகளைக்‌ கூறிப்‌ பின்‌ அவற்றை மறுத்துரைப்பது: 301 செய்யுட்களை 
உடையது. அதனைச்‌ சிவஞான போகத்தின்‌ அவையடக்க வெண்‌ 
பாவின்‌ விரிவு எனக்கொள்ளல்‌ பொருந்தும்‌. சுபக்கம்‌ 327 இரு- 
விருத்தங்கரை உடையது. மங்சுல வாழ்த்தால்‌ இறைவன்‌ இயல்பைப்‌ 
பொதுவாக உணர்த்தி, அவையடக்கம்‌ முதலியவற்றால்‌ இறைவன்‌ 
நூல்‌ இவை என்பதும்‌ அவை பொது, சிறப்பு என இருவகைப்படுவன 
என்பதும்‌ உணர்த்துகின்றார்‌. பின்‌ அளவையியல்‌ உணர்த்தி, முதல்‌ 
நூலின்‌ சூத்திரங்களின்‌ பொருளைத்‌ திருவிருத்தங்களால்‌ உரைத்து, 
அவற்றின்‌ பொருளைப்‌ பரந்து சென்று ஆராய்ந்து முடிவு கூறுகின்றார்‌, 
இதனை மாதவச்‌ சவஞானயோகிகள்‌ “*திவாகமாத்தங்களுக்கெல்லாம்‌ 
உரையாணி எனச்‌ செய்யப்பெற்று நிலவுவது எனப்‌ போற்றுகின்ளுர்‌. 
பரபக்கம்‌, சுபக்கம்‌ என்பவற்றை இரு நூலாகவும்‌ கொள்ளவைத்தார்‌ 
என்னும்‌ மரபுபற்றி, “*ஒரு கோட்டன்‌”” எனத்‌ தொடங்கும்‌ காப்புச்‌ 
செய்யுள்‌ சுபக்கத்தினும்‌ முதற்கண்‌ வைத்துக்‌ கூறப்படும்‌. இதனால்‌? 
சுபக்கம்‌ 328 திருவிருத்தங்களை உடையதாகக்‌ காணப்படும்‌. 
சுபக்கத்தில்‌ நூல்வழி உரைக்கும்‌ செய்யுள்‌ ஓர்ந்து உணரத்தக்கது:? 

** என்னையிப்‌ பவத்திற்‌ சேரா வகையெடுத்‌ தென்௫த்‌ தத்தே 
தன்னைவைத்‌ தருளினாவே தாளிணை தலைமேற்‌ சூட்டும்‌ 
மின்னமர்‌ பொழில்சூழ்‌ வெண்ணை மேவிவாழ்‌ 

மெய்கண்‌ டானூல்‌ 
்‌ சென்னியிற்‌ கொண்டு சைவத்‌ திறத்தினைத்‌ தெரிக்கலுற்றாம்‌”” 
என்பது அது. 


யை 


அுனவா 





குருமரபு 


கல்லால்‌ நிழற்கீழ்‌ இருந்து அறம்‌ உரைத்த தவமுதல்வனாகிய 
முதற்கடவுள்‌. எவ்வுலஇற்கும்‌, எல்லா மக்கட்கும்‌ முதலாசிரியன்‌ 
ஆவன்‌. அவன்‌ முதற்கண்‌ நான்கு முனிவர்கட்கு ஒளி நெறியைக்‌ 
காட்டினான்‌ என்பதும்‌, அம்முனிவர்‌ வாயிலாக நான்மறைகள்‌ 
உலகிற்குக்‌ தரப்பட்டன என்பதும்‌ மரபு. அம்முனிவர்களே 
பின்னொருஞான்று முதல்வனிடத்துச்‌ சென்று தம்‌ மனம்‌ ஒன்று 
குற்பொருட்டு வேண்டிக்கொண்டனர்‌ என்று கந்தபுராணம்‌ சொல்லு 
கின்றது. அவர்கள்‌ பின்வருமாறு கூறினர்‌. “இறைவனே! நின்னால்‌ 
எமக்கு அருளப்பெற்ற வேதங்கள்‌ எல்லாப்‌ பொருள்களையும்‌ 
உடையனவாய்க்‌ -கலக்கத்தை விளைக்கின்றன. இருட்காலத்தில்‌ 
புயலும்‌ மழையும்‌ நிறைந்து பேரலைகளை வீசும்‌ கடலின்கண்‌ வீழ்ந்த 
ஒருவன்‌ திசை தெரியாது மயங்குவது... போல, அவ்வேதங்களில்‌- 
நுழைந்த எம்‌ அறிவு குழப்பத்தை அடைகின்றது. . ஆதலினால்‌ 
உண்மையின்‌ இணைப்பு நிலையை எங்களுக்கு அறிவுறுத்தி அருளல்‌ 
வேண்டும்‌”'”-என்றனர்‌. 


முதல்வன்‌ அவர்களுக்கு வேதத்தெளிவாக உள்ள சிவாகம 
முறைபற்றி இறை, உயிர்‌, தளை என்னும்‌ முப்பொருள்‌ உண்மையினை 
யும்‌, அவற்றது இயல்புகளையும்‌, உயிர்‌ தளையின்‌ நீங்கி இறையைச்‌ 
சார்தற்குரிய நெறி முறைகளையும்‌ உணர்த்தினர்‌. அப்போதும்‌ அவர்‌ 
ஒரு நெறிய மனம்‌ வைத்து உணரமாட்டாராய்‌, எமது புந்தி ஓன்றும்‌ 
படி ஞானபோதகம்‌ அருளுக என மேலும்‌ வேண்டினர்‌. 


சிவபிரான்‌ ஞானபோதகம்‌ சொல்‌ நடை அன்று; இவ்வாறு 
இருந்து உணர்வதே ஆகும்‌ எனக்கூறி மோனமுத்திரை அத்தனாய்த்‌ 
தன்‌ உண்மை நிலையில்‌ இருந்து. அவர்களுக்கு உணர்ஷட்டினன்‌. 
அப்பொழுது அவர்‌ அனைவரும்‌ மோன நிலை எய்தி உண்மையை 
உணர்ந்தனர்‌. அவர்‌ வழியில்‌ உலகில்‌ யாண்டும்‌ குருமரபு தோன்றி, 
அவ்வவ்விடங்களுக்கும்‌, மக்கட்‌ குழுவினருக்கும்‌ ஏற்றவகையில்‌ பல 
ஆூரியாகள்‌ மூலமாகப்‌ பல நெறிகள்‌ போதிக்கப்பட்டன. 
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இங்கனம்‌ உல$ற்‌ பரவிய நெறிகள்‌ ப .ற்பலவாயினும்‌, எல்லாம்‌ ஒரே 
முதல்வனை நோக்கச்‌ செல்வன என்பது சித்தாந்த சைவத்தின்‌ அடிப்‌ 
படைக்கொள்கைகளில்‌ ஒன்று. 


இரண்டாயிரம்‌ ஆண்டுகளுக்கு முன்‌ வாழ்ந்திருந்து யோகக்‌ 
காட்சியால்‌ உண்மையை உணர்ந்து ஆதித்தமிழாகமம்‌ அகிய திருமந்‌ 
திரத்தை உலூற்குத்‌ தந்த திருமூல நாயனார்‌, ஒன்றே தலழுப்‌ 
ஒருவனே தேவனும்‌ என்று அருளிச்‌ செய்திருக்கின்றார்‌. 


இனி, தமிழகத்தைப்‌ பொறுத்தமட்டில்‌, பண்டைத்தமிழ்‌ 
மரபும்‌ வடக்கிருந்து வந்த பெளத்த சைன மரபுகளும்‌ பிற மரபுகளும்‌ 
வந்து கலந்து, மக்கள்‌ உண்மை தெளியமாட்டாராய்‌ மயங்கியபோது, 
அவர்களுக்கு உலகியல்‌ கூறிப்‌ பொருள்‌ இது எனத்‌ தெளிவித்தவர்‌ 
தெய்வப்‌ புலவர்‌ இிருவள்ளுவனார்‌. இவர்‌ அருளிச்‌ செய்த நூல்‌ 
திருக்குறள்‌ எனப்படும்‌. புத்த சமயத்தால்‌ சிவநெறி இடருற்ற 
காலத்து மக்களுக்குச்‌ சிவவழமிபாட்டிற்கு இன்றியமையாது வேண்டப்‌ 
படும்‌ பொருள்‌ சேர்‌ புகழ்‌ துலக்கும்‌ திருவாசகத்தையும்‌ . ஞானயோக 
நுண்‌ பொருளை உலஇியற்‌ பொருளோடு கலந்து நுகர்விக்கும்‌ திருக்‌ 
கோவை என்னும்‌ நூலையும்‌ அருளிச்‌ செய்து தமிழ்‌ மக்களுக்கு 
உதவினவர்‌ மாணிக்கவாசகர்‌. அவரைப்‌ போலவே சைன சமயத்‌ 
தால்‌ வந்த இடர்‌ நீக்கி இசைத்தமிழ்த்‌ திருப்பதிகங்கள்‌ இயற்றி 
ஆங்காங்குள்ள மக்களுக்கு அவற்றை ஓதி வழிபடும்படி ஆணைதந்த 
பெருமக்கள்‌ தேவார ஆரியர்‌ எனப்படும்‌, திருஞானசம்பந்தர்‌, 
இருநாவுக்கரசர்‌, நம்பியாரூரர்‌ எனப்படுவர்‌. இவர்களுக்குபபின்‌ 
இறைவன்‌ திருவருளைப்‌ பெற்றுச்‌ சிவநெறியைப்‌ பயிற்றும்‌ நூல்கள்‌ 
இவைதான்‌ எனத்‌ தொகுத்து அருளிச்செய்தவர்‌ நம்பியாண்டார்‌ 
நம்பிகள்‌ என்பவர்‌. இவருக்குப்பின்‌ வரலாற்று முறையில்‌ நாயன்மார்‌ 
களது வரலாறுகளைக்‌ காவியநயம்‌ பொருந்தப்‌ பெரிய புராணமாக 
அருளிச்செய்தவர்‌ சேக்கிமாரடிகள்‌ ஆவர்‌. 


இவர்களுக்குப்பின்‌ வடமொழியில்‌ உள்ள உபநிடதங்களும்‌ 
அவற்றின்‌ பொருளை ஆராய்ந்து உணர்தற்குத்‌ துணை செய்யும்‌ 
பிரம்ம சூத்திரமும்‌ தமிழகத்தில்‌ சமய உலகில்‌ பரவிக்‌ குழப்பம்‌ 
விளைத்த. காலத்தில்தான்‌ மெய்கண்டதேவர்‌ மரபு தோன்றிற்று. 
இவர்‌ மரபைப்பின்‌ வருமாறு இறைவனோடு இண்த்துக்‌ கூறுவது 


வழக்கமாக உள்ளது. 
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-முதலாசிரியர்‌ சிவபிரான்‌. அவர்தம்‌ சிறந்த மாணாக்கர்‌ திரு 
தந்திதேவர்‌. அவர்தம்‌ மாணாக்கர்‌ பல்லோருள்ளும்‌ சிறந்தவர்‌ சனற்‌ 
குமாரர்‌. இவர்‌ பெயர்‌ சாந்தோக்கியம்‌ என்னும்‌ உபநிடதத்தில்‌ 
வருகிறது. இவரைக்‌ கந்தர்‌ எனவே கூறுவார்கள்‌ என அவ்வுபநிடதம்‌ 
உரைக்கின்றது. : -சவபெருமானிடத்து . முதற்கண்‌ நால்வேதப்‌ 
பொருள்‌ உணர்ந்து பின்‌ ஒரு காலத்து ஞானபோதகம்‌ உணர்த்தப்‌ 
பெற்றவர்கள்‌ எனப்பட்ட நால்வருள்ளும்‌ இவர்‌ ஒருவராகக்‌ கருதப்‌- 
படுகின்றனர்‌. அந்நால்வரில்‌ ஏனைய மூவர்‌ சனகர்‌, சனந்தனர்‌, 
சனாதனர்‌ எனப்படுகின்றார்கள்‌. இச்சனற்குமாரர்‌ மாணாக்கர்‌ சத்திய 
ஞானதரிசனிகள்‌. அவர்‌ தம்‌ மாணாக்கர்‌ பரஞ்சோதி முனிகள்‌ 
பரஞ்சோதி முனிகளின்‌ மாணாக்கரே மெய்கண்டதேவர்‌. மெய்கண்ட” 
தேவரின்‌: மாணாக்கர்‌ அருள்நந்தி சிவனார்‌. அவர்‌ மாணாக்கர்‌ மறை 
ஞானசம்பந்தர்‌. அவர்‌ மாணாக்கர்‌ உமாபதி சிவனார்‌. அவர்‌ வழியில்‌ 
வந்தனவே இப்பொழுது சிவநெறியைத்‌ தமிழகத்துப்‌ பரப்பி 
வருகின்ற திருவாவடுதுறை, தருமபுரம்‌ முதலிய சைவ ஆதீனங்கள்‌. 


மேற்கூறிய ஆூரியர்களுள்‌ திருஞானசம்பந்தர்‌, திருநாவுக்‌ 
கரசர்‌, நம்பியாரூரர்‌, மாணிக்கவாசகர்‌ என்னும்‌ நால்வரும்‌ சைவ 
சமயசாரியர்‌ எனவும்‌, சைவ சமய குரவர்‌ எனவும்‌ அழைக்கப்படுவர்‌. 


மெய்கண்டதேவர்‌, அருள்நந்திசிவனார்‌, மறைஞானசம்பந்தர்‌, 
உமாபதி சிவனார்‌ என்னும்‌ நால்வரும்‌ சைவ சந்தான ஆரியர்‌ 
அல்லது குரவர்‌ எனப்படுவர்‌. மெய்கண்டதேவகுக்கு முற்பட்டவர்‌ 
களாகக்‌ கூறப்படும்‌ இருநந்திதேவர்‌, சனற்குமாரர்‌, சத்தியஞான 
குரிசனிகள்‌, பரஞ்சோதி முனிகள்‌ என்னும்‌ நால்வரும்‌ தேவகுரவர்‌ 
எனவும்‌, அகச்சந்தான குரவர்‌ எனவும்‌ வழங்கப்படுகின்றனர்‌. 


மெய்கண்டதேவர்‌ காலத்திற்குமுன்‌ தமிழ்மொழியில்‌ எழுந்த 
சுருக்கமான சாத்திரங்கள்‌ திருவுந்தி, திருக்களிற்றுப்படி என்பவை 
ஆகும்‌, திருவுந்தியார்‌ திருவியலூர்‌ உய்ய வந்த தேவநாயனாராற்‌ 
செய்யப்பட்டது; அவர்‌ தம்‌ மாணாக்கர்‌ ஆளுடையதேவர்‌: 
ஆள்‌உடையதேவர்மாளுக்கர்‌ திருக்கடவூர்‌ உய்யவந்த கேவநாயனார்‌. 
"இவர்‌ திருவுந்தியாரின்‌ வழி நூலாக விரித்துச்செய்த நூலே 
திருக்களிற்றுப்படி. உய்யவந்த தேவர்‌ மரபு முன்னும்‌ பின்னும்‌ 
தெரிந்திலது. 
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ஆயின்‌, நனவின்கண்‌ இம்‌ மருட்கை உளதாகாது. நனவில்‌ பருவு- 
வுடம்பிற்‌ பட்டும்‌, கனவில்‌ நுண்ணுடம்பிற்பட்டும்‌ உணர்தல்‌ பற்றி 
உடம்பு வேறுபாடு - கரண வேறுபாடு இருத்தலால்‌ தான்‌ ஈரிடத்தும்‌ 
அறிவு வேறுபட நிகழ்கின்றது. ஆகலின்‌, கனவில்‌ நுண்ணுட்ம்பைபி 
பற்றுவதாகவும்‌, நனவில்‌ அதைவிட்டுப்‌ பருவுடம்பைப்‌ பற்றுவதா- 
கவும்‌ உள்ள அறிவு (ஆன்மா) அவை இரண்டிற்கும்‌ வேறேயாம்‌. 


5. மிராணவாயு ஆன்மா அன்று : நனவு, கனவு, உறக்கம்‌ மூன்றி- 
லும்‌ பிராணவாயு ஒரு படித்தாக இயங்குதலைக்‌ காண்கிறோம்‌. நன- 
வில்‌ பருவுடம்பு தொழிற்படுகிறது; இன்பத்துன்ப நுகர்ச்சிக்குக்‌ 
காரனமாக அது நிகழ்கின்றது; ஆனால்‌ உறக்கத்தில்‌ பருவுடம்பின்‌- 
கண்‌ தொழிற்பாடும்‌ இன்பத்துன்ப நுகர்ச்சியும்‌ நிகழவில்லை. பிராண 
வாயுவே ஆன்மாவாயின்‌, நனவு, கனவு,உறக்கம்‌ மூன்றிலும்‌ இன்பத்‌ 
துன்ப நுகர்ச்சியும்‌ தொழிற்பாடும்‌ பருவுடம்பில்‌ ஒரேமாதிரி நிகழ 
வேண்டும்‌. அவ்வாறு நிகழாமையின்‌, பருவுடம்பு, கனவுடம்பு, மனம்‌ 
புத்தி, அகங்காரம்‌ என்னும்‌ அகக்கருவிகள்‌-என்பனவற்றுடன்‌ கூடி- 
யும்‌ பிரிந்தும்‌ அவத்தைப்படும்‌ ஆன்மா பிராணவாயுவுக்கு வேறே- 
யாம்‌. 


6. மிரம்மம்‌ ஆன்மா அன்று: முதற்‌ பொருளாகிய பரப்பிரம்மம்‌ 
இயற்கை முற்றுனர்வுடையது; எக்காலத்தும்‌ எல்லாப்‌ பொருள்‌- 
களையும்‌ ஒருபடித்தாக அறிந்து நிற்பது; ஆயின்‌, உடம்பு தோறும்‌ 
யான்‌ என நிகழும்‌ உணர்வு உணர்த்த உணரும்‌ செயற்கைச்‌ சிற்‌ 
றறிவாக உள்ளது. இஃது உடம்பில்‌ உள்ள கருவிகளால்‌ 
விளக்கப்பெறுவது; நனவு நிலையினும்‌, நூல்‌ ஆ௫ிரிபன்‌, உடன்பயில்‌ 
வோர்‌ உலக அநுபவம்‌ என்னும்‌ உதவிகளால்‌ படிமுறையில்‌ ஐய- 
மும்‌ மருட்கையும்‌ நீங்கி அறிவு வளரப்‌ பெறுவது. ஆதலால்‌, 
பரப்பிரம்மத்திற்கு வேறாக அதன்‌ உதவியைப்‌ பெறுவது ஆன்மா 
என்பதே உண்மை நூல்களின்‌ துணிபு. 


7. உடம்பி முதலாகவுள்ள கருவிகளின்‌ கூட்டமே ஆன்மா என்றலும்‌ 
பொருந்துவதன்று ண: அக்கருவிகளெல்லாம்‌ கலைமுதலாக நிலம்‌ 
வரை முப்பத்தொரு பெயர்‌ பெறும்‌; அவற்றைத்‌ தொகுத்துக்‌ 
காணும்‌ போதும்‌ பருவுடம்பு, நுண்ணுடம்பு, பரவுடம்பு எனப்‌ 
பெயர்‌ பெறுவதன்றி ஆன்மா எனப்பெயர்‌ பெறுவதில்லை. ஆதலின்‌ 
₹*இது” எனச்‌ சுட்டப்படும்‌ பொருள்கள்‌ அனைத்திற்கும்‌ வேரறுய்‌ 
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அவ்வாறு பிறபொருளைச்‌ சுட்டி உணர்ந்து அவற்றில்‌ அழுந்தியும்‌, 
₹*இது நான்‌ அன்று” என அவற்றின்‌ நீங்கியும்‌ அவத்தைப்‌ பட்டு 
வரும்‌ உணர்வே ஆன்மா. அது கண்ணுக்குக்‌ கண்ணாடி. போல நின்று 
அதல்‌ ரப காரியமாகிய பொருள்களுள்‌ ஒன்றும்‌ அன்று; 
முதல்வன்‌ மாயையைக்‌ கடந்து நிற்பவன்‌ ஆதலின்‌, முதல்வன்‌ 
ஆதலும்‌ இன்று; மாயா காரியத்திற்கும்‌ முதல்வனுக்கும்‌ வேறுய்‌, 
அவ்விரண்டாலும்‌ பயன்‌ கொள்ளும்‌ கூள்றாவது பொருளாம்‌. 
குறிப்பு :- ஊன்றிநோச்கின்‌, நியாயம்‌, வைசேடிகம்‌, சாங்கியம்‌, 
,யோகம்‌, மீமாஞ்சை, வேதாந்தம்‌ என்னும்‌ ஆறு தரிசனங்‌- 
களிலும்‌, உலகாயதம்‌, பெளத்தம்‌, சமணம்‌ என்னும்‌ புறச்‌ சமயங்‌- 
களிலும்‌ கூறப்படும்‌ பதார்த்த நியமனம்‌ எல்லாம்‌ இது காறும்‌ 
சுருக்கமாக விளக்கப்பட்ட மூன்று சூத்திரப்‌ பொருள்‌ நிலையில்‌ 
அடங்கி மறுப்புண்டு போதல்‌ விளங்கும்‌. 


நான்காம்‌ சூத்திரம்‌ 


அந்தக்‌ கரணம்‌ அவற்றினொன்‌ றன்றவை 
சந்தித்த தான்மாச்‌ சகசமலத்‌ துணராது 
அமைச்சர சேய்ப்பநின்‌ றஞ்சவத்‌ தைத்தே-என்பது சூத்திரம்‌. 


உயிர்க்கு நனவு, கனவு, உறக்கம்‌, பேருறக்கம்‌, உயிர்ப்படங்‌- 
கல்‌ என்னும்‌ ஐந்து உணர்வு நிலைகள்‌ அன்றாடம்‌ முறையே ஏறு 
வரிசையிலும்‌, பின்‌ இறங்கு வரிசையிலும்‌ நிகழக்காண்கிறோம்‌, ஏறு 
வரிசையில்‌ பொருள்‌ உணர்வு (0616801146 0015000811658 ) மேன்‌- 
மேலும்‌ விளக்க முற்று வருதலும்‌, இறங்கு வரிசையில்‌ அவ்வுணர்வு. 
மங்கி அறியாமை மேம்பட்டு நிகழ்தலும்‌ நம்‌ அநுபவமாக உள்ளன 
ஆதலினால்‌, உயிருக்கு அறியாமையை விளைவிப்பதாக இயற்கை மலம்‌ 
ஒன்று உண்டென்பது உணரப்படும்‌. மனம்‌, புத்தி, ஆங்காரம்‌, சித்தம்‌ 
என்னும்‌ அகக்கரணங்கள்‌ அவ்வறியாமையைவிலக்கி, உலகப்‌ பொருள்‌ 
களை உணர்ந்து தக்கபடி எதிர்‌ இசைவு புரிய (15650000) உதவுகின்றன 
என்பதும்‌ உணரப்படும்‌. 


**யான்‌ இதனை அறிகிறேன்‌'' என நிகழும்‌ உணர்வில்‌, யான்‌ 
என நிகழ்வது, தன்‌ நோக்கு உணர்வு, (தற்பிரகாசம்‌ 8618 ௦௦19- 
01௦0900658); இதனை அறிகின்றேன்‌ எனப்‌ புறப்‌ பொருளை நேக்கும்‌ 
உணர்வு பொருள்‌ உணர்வு (பரப்பிரகாசம்‌, 0%/201146 ஊக 259); 
ஆன்மா பொருள்‌ உணர்வோடு தன்‌ நோ கு உணர்வும்‌ உள்ளது. 
அதற்கு உதவியாக உள்ள அந்தக்‌ கரணங்கள்‌, ஐம்பொறிகள்‌ முதலி 





நக 


்‌ெ 


மய்க 
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முதல்வன்‌ நம்‌ அறிவால்‌ அறியப்படுபவனா? அல்லனா? அறியப்‌ 
படுபவன்‌ என்றால்‌, அறியப்படும்‌ பொருள்களெல்லாம்‌ அறிவில்‌ 
பொருள்களாகவும்‌ அழிவனவாகவும்‌ இருத்தலின்‌, முதல்வனும்‌ அறி- 
வில்‌ பொருளாய்‌ முடிவான்‌. எவ்வாற்றானும்‌ அறியப்படாதவனே 
ஆவன்‌ எனின்‌, நம்‌ உணர்வில்‌ தட்டாத பொருளால்‌ நமக்கு எப்‌- 
, பயனும்‌ உளதாகாது; ஆதலினால்‌, அவனை இல்பொருள்‌ என்றே 
கொள்ளநேரும்‌. இங்ஙனமாகலின்‌, அவன்‌ சுட்டறிவுக்கு அப்பாற்‌ 
பட்டவன்‌ எனவும்‌. பாசங்களினீங்கி, சுட்டாது ஓற்றித்து நின்று 
உணரும்‌ அநுபவ உணர்வுக்கு விடயமாகுவன்‌ எனவும்‌ கொள்ளு- 
தலே பொருத்தம்‌ ஆகும்‌. இதனால்‌ அவன்‌ சித்தாகவும்‌ செம்‌- 
பொருளாகவும்‌ உளன்‌ என்பதையும்‌ உணரலாம்‌. எனவே முதல்‌- 
வனைச்‌ சவசத்து எனக்கூறலாம்‌. சிவம்‌-சத்து; சிவசத்து-சத்துச்‌- 
சத்து; அறிவுவடிவாய்‌ உள்ள செம்பொருள்‌. 

*சூத்திரம்‌ மேலே “*அளறந்‌ ்‌ 7? என்‌ ற்‌ 

வரும்‌ டல்‌ மகக எ... தட அலக்கக தல்‌ 

உயிர்‌ அறியாமையில்‌ அழுந்திநிற்கும்‌ கேவல நிலையினும்‌, 
மாயையின்‌ காரியங்களால்‌ அவ்வறியாமை ஓரளவு நீங்கிப்‌ பொரு- 
ளறிவு பெற்று நிற்கும்‌ சகல நிலையிலும்‌ முதல்வனை அறியாது 
எனினும்‌, இருளும்மருளும்‌ நீங்கி முதல்வன்‌ திருவருளைத்‌ தலைப்‌- 
பட்டு நின்றுணரும்‌ மாசறுகாட்சியில்‌ (சுத்தநிலையில்‌) அம்முதல்வளை 
அறிவின்பச்‌ செம்பொருளாய்ச்‌ சார்ந்து உணர்ந்து இன்புறும்‌ என்பது 
இதனால்‌ உணர்த்தப்‌ பட்டது. 

₹₹இருள்‌ நீங்கி இன்பம்‌ பயக்கும்‌ மருள்நீங்கி 

மாசறு காட்சி யவர்க்கு””. 

**தூஉய்மை என்பது அவாவின்மை”” என்னும்‌ திருக்குறட்‌ 
பகுதிகள்‌ புடைபட வைத்து நோக்குதற்கு உரியன. 

ஏழாம்‌ சூத்திரம்‌ 

“யாவையும்‌ சூனியம்‌ சத்தெதஇிர்‌ ஆகலின்‌ 

சத்தே அறியாது அகத்திலது அறியாது 

இருதிறன்‌ அறிவுளது இரண்டலா ஆன்மா?” என்பது சூத்திரம்‌. 

சத்தாகிய சிவத்தின்முன்‌ அகத்தா௫ிய உலகம்‌ முனைந்து 
தோன்றாது; ஞாயிற்றின்‌ ஒளிமுன்‌ விளக்கொளி முனைந்து தோன்று- 
தன்றோ! அது போல. ஆதலால்‌, சவம்‌ உலகத்தை நுகராது; அஃதா- 


வது, அதுவது வாய்‌ அழுந்தி நின்று அதன்‌ தன்மையை ஏற்றுக்‌ 
கொள்ளாது. 
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அசத்தாகிய உலகமும்‌, அறிவில்‌ பொருள்‌ ஆதலால்‌, சிவத்தை அநு- 
பவியாது பின்னர்‌ இவற்றை அறிந்து பயன்‌ உறுவது எது என்னில்‌, 
ஆன்மாவே இரண்டனையும்‌ அழுந்தி அறிந்து பயன்கொள்ளும்‌. அது 
சத்து அசத்து என்ற இரு திறனையும்‌, இருதிறனாலும்‌ அறிவதாய்‌, அவ்‌- 
விரண்டனையுஞ்‌ சார்ந்து அவற்றின்‌ பால்‌ உள்ளதாய்‌ விளங்கும்‌. இஃது 
அதன்‌ சிறப்பியல்பு. 


சத்து-செம்பொருள்‌, எவ்வகை மாறுதலும்‌ எய்தாதது, அசத்து 
தோன்றி நின்று மறைவதாகிய மாற்றம்‌ உடையது. 


விளக்கம்‌: பிறப்புநிலையில்‌, ஆன்மா, அசத்தாகிய, முக்குணவடிவில்‌ 
உள்ள உலகப்பொருள்களை அறிந்து நுகரும்‌; அந்நுகார்ச்சி தனுகரணங் 
களாகிய அசத்தால்‌ அதற்கு உளதாவது; அந்நிலையில்‌, ஆன்மா தனு 
கரணங்களே தான்‌ என உணர்ந்து அவற்றின்‌ மயமாய்‌ இருக்கும்‌. , 


வீட்டுநிலையில்‌, இதுபோல, சத்தாகிய சிவத்தை அதன்‌ திரு- 
வருளாகிய சத்தாற்‌ கண்டு உணர்ந்து, சத்தாகிய அதன்‌ எண்‌ குணங்‌- 
களும்‌ தன்‌ பால்‌ மேம்பட்டு விளங்கச்‌ சிவமாய்‌ நிற்கும்‌. இதுபற்றி 
ஆன்மா எனஜன்றில்லை; சவமே ஆன்மா என்றல்‌ அடாது. 

மூன்‌ அசத்தைச்‌ சார்ந்து அசத்தாய்‌ நின்ற ஆன்மா, பின்‌-, 
சத்தைச்‌ சார்ந்து, அசத்தின்‌ நீங்கிச்‌ சத்தாய்‌ நிற்றலின்‌, அது 
சதசத்து எனப்படும்‌. 

“சேோர்வார்தாமே தானாகச்‌ செயுமவன்‌'' திருஞானசம்பந்தர்‌ 

கும்மையும்‌ நோக்கிக்‌ கண்டு தகவெனும்‌ வேலியிட்டுச்‌ 

செம்மையுள்‌ நிற்பர்‌ ஆகில்‌ சிவகதி விளையும்‌ அன்றே' 
இருநாவுக்கரசர்‌. 

₹*அவனிவன்‌ ஆன தவனருளா லல்லது 

இவன்‌ அவன்‌ ஆகான்‌ என்‌ றுந்தீபற 

என்றும்‌ சவனேயென்‌ றுந்தீபற: '-திருவுந்தியார்‌. 
இவ்வநுபவ வாய்மொழிகள்‌ உடன்‌ வைத்து நோக்குதற்கு உரியவை. 
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